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“कितयोग पर प्रवचन 


मक्तियोग पर प्रवचन 
पूर्व साधना 


भक्तियोग की सर्वोत्तम परिभाषा सम्भवतः (भक्त प्रह्लाद की) इस श्लोक 
(प्रार्थना) में निहित है: हे ईश्वर ! अज्ञानी जनों की जैसी गाढ़ी प्रीति इन्द्रियों 
के नाशवान, क्षणभंगुर भोग्य पदार्थों पर रहती है, वैसी ही प्रीति मेरी तुझमें हो और 
तेरी सतत कामना करते हुए मेरे हृदय से वह कभी भी दूर न हो ! ” हम देखते हैं 
कि जो लोग इन्द्रिय-भोग के पदार्थों से बढ़कर और किसी वस्तु को नही जानते, वे 
घन-धान्य, कपड़े-लत्ते, पुन्न-कलन, बन्वु-वान्वव तथा अन्यात्य विययों पर कैसी 
दृढ़ प्रीति रखते हैं! इन वस्तुओं के प्रति उनकी कैसी घोर आसक्ति रहती है! 
इसीलिए अपनी प्रार्यना में वे महात्मा कहते हैं, वैसी प्रवल आसकिति, वैसी दृढ़ 
संलग्नता मुझमें केवल तेरे ही प्रति रहे।' यही प्रीति जब ईश्वर के प्रति होती है, 
तब भक्ति! कहलाती है। भवित विध्वंसात्मक नहीं होती, वरन्‌ हमें सिखाती है 
कि जो जो शक्तियाँ हमको दी गयी हैं, उनमे से कोई भी निरयक नहीं, वरन्‌ उन्हीके 
माध्यम से हमारी मुक्ति का स्वाभाविक मार्ग प्रशस्त है। भक्ति न तो हमारी 
किसी प्रवृत्ति का हनन करती है और न वह हमारी प्रकृति के विरुद्ध ही है, वल्कि 
केवल उसे अधिक उच्च शक्तिशाली दिशा देती है। इन्द्रिय-विपयों के प्रति हमारी 
कसी स्वाभाविक प्रीति हुआ करती है! ऐसी प्रीति किये बिना हम रह ही नही 
सकते, क्योंकि ये हमारे लिए इतने वास्तविक है। साधारणतः इनसे उच्चतर- 
पदार्थों में हमें कोई ययथायंता दिखायी नहीं देती; पर जब मनुष्य इन इन्द्रियो के 
परे--उन्द्रियों के संसार के परे--फिसी यथार्य वस्तु को देसता है, तव वह उस भ्रीति 
को, उस आसक्ति को बनाये रस सकता है, पर इसके लिए यह उचित है कि वह उसे 
सांसारिक विपयों से हटाकर उस इन्द्रियातीत वस्तु परमेन्चर में लगा दे। और ऊब 
इन्द्रियों के भोग्य पदार्थों से संबद्ध वह प्रेम भगवान्‌ के प्रत्ति समर्पित होता है, तव उसको 


१. या प्रीतिरविवेकानां पिपयेप्दनपांधिनो। 
त्वामनुस्मरतः ता में हृदयान्मापत्रपंतु ॥ 
+>विष्युपुराण ॥१0२०१९ ॥॥ 


विवेकानन्द साहित्य ड 


भक्ति कहते हैं। आचाये रामानुज के मतानुसार उस उत्कट प्रेम की प्राप्ति के 
लिए निम्न साधनाएँ हैं: 

प्रथम साधना है विवेक'। यह एक विचित्र बात है--विशेषतः पाइचात्यों 
की दृष्टि में। रामानुज के अनुसार इसका अर्थ है, आहार-मीमांसा' या खाद्या- 
खाद्य-विचार'। हमारे शरीर और मन की शक्तियों का निर्माण करनेवाली समग्र 
संजीवनी शक्तियाँ भोजन में ही रहती हैं; वह शरीर में संक्रामित हुआ है, संचित 
रहा है और नयी दिद्याओं में रूपान्तरित भी हुआ है। परन्तु भेरे शरीर और मन 
में तात्विक रूप से मेरे खाये हुए अन्न से भिन्न कुछ भी नहीं है। जिस प्रकार भौतिक 
जगत्‌ में पायी जानेवाली शक्ति और जड़ पदार्थ हममें मत और शरीर बन जाते है, 
तात्त्विक रूप से ठीक उसी तरह देह और मन एवं हमारे खाये हुए अन्न में केवल 
अभिव्यक्ति का अन्तर है। अतः यदि हम अपने भोजन के पदार्थ-क्ों द्वारा अपने 
विचार-यत्त्र का निर्माण करते हैं और उन पदार्थ-कणों में निहित सूक्ष्म शक्तियों 
हारा स्वयं विचार का सर्जन करते है, तो यह सहज ही सिद्ध होता है कि इस विचार 
और विचार/यंत्र दोनों पर हमारे ग्रहण किये आहार का प्रभाव पड़ेगा। कुछ विज्येष 
भरकार के आहार हमारे मन में विद्येष प्रकार के विकार उत्पन्न करते है, यह हम 
प्रतिदिन देखते हैं। कुछ दूसरे प्रकार के आहार हैं, जिनका शरीर पर प्रभाव 
पड़ता है और प्रकारान्तर से वे मन पर भी अत्यधिक प्रभाव डालते हैं। इससे 
हम बहुत बड़ा पाठ यह सीखते हैं कि हम जिन दु:खों को भोग रहे है, उनका अधि- 
कांश हमारे खाये हुए आहार से ही प्रसूत होता है। अधिक मात्रा में तथा दुष्पाच्य 
भोजन के उपरान्त हम देखते हैं कि मन को वश में रखना कितना कठिन हो जाता 
है; तब मन निरन्तर इधर उधर भटकता ही रहता है। फिर ऐसे भी खाद्य-पदार्थ 
हैँ जो उत्तेजक होते हैं; अगर तुम ऐसे पदार्थों को खाओगे तो अपने मन को किसी 
प्रकार भी वश में नहीं कर सकते। यह मानी हुई बात है कि प्रचुर मात्रा में शराब 
पी लेने से या किसी अन्य नशीले पेय का व्यवहार करने से मनुष्य अपने मन को 
नियंत्रित करने में असम हो जाता है; वह क़ाबू के बाहर इधर उधर भागते 
लगता है। 

रामाचुज के अनुसार हमें आहार' के तीन दोषों से बचना चाहिए। प्रथम 
तो जाति दोष अर्थात्‌ आहार के स्वाभाविक गुण या क्विस्म की ओर ध्यान देना 
चाहिए। सभी उत्तेजक वस्तुओं का, उदाहरणाथ्थ मांस आदि का परित्याग करना 
चाहिए; क्योंकि ये स्वभावतः ही अपवित्र वस्तुएँ है। दुसरे का प्राण लेकर ही, 
हमें मांस की प्राप्ति होती है। हम तो क्षणमात्र के लिए स्वाद-सुख पाते हैं, पर उधर 
दूसरे जीवधारी को हमें यह क्षणिक स्वाद-सुख देने के लिए सदा के लिए अपने प्राणों 


हि भव्तियोग पर प्रवचन 


से हाथ धोना पड़ता है। इतना ही नहीं, हम दूसरे मनुष्यों का भी नैतिक अधः- 
पतन करते हैं। अच्छा तो यह होता कि प्रत्येक मांसाहारी मनुष्य स्वयं ही प्राणि- 
वध करता। पर ऐसा करने के वजाय समाज अपने लिए यह प्राणि-बध का कार्य 
एक विशेष वर्ग द्वारा कराता है और साथ ही इस कृत्य के कारण उस वर्ग को वह 
घृणा की दृष्टि से देखता भी है। इंग्लैण्ड में कोई भी कसाई न्याय समिति का सदस्य 
(पा) नहीं बन सकता; भाव यह है कि कसाई स्वभाव से ही निर्देय होता है। 
पर उसको निर्देयी बनाया किसने ? उसी समाज ने। यदि हम गोमांस और छाग- 
मांस न खायें, तो ये कसाई हों ही क्यों ? मांसाहार का अधिकार उन्हींको है, जो 
बहुत कठिन परिश्रम करते हैं और जिन्हें भक्त नहीं बनना है। पर यदि तुम भवत 
होना चाहते हो, तो तुमको मांस का त्याग करना चाहिए। वैसे ही, सभी उत्तेजक 
भोजन--जैसे प्याज़, लहसुन तथा अन्य सभी दुर्गन्वयुक्त पदार्थों जैसे 'सावर- 
क्रौट'' आदि का त्याग करना चाहिए। कई दिनों तक का बना हुआ भोजन, 
जो लगभग सड़ सा गया हो, अथवा जिसके स्वाभाविक रस प्रायः सूख से गये 
हों या जिनसे दुर्गन्‍्ध आती हो, ऐसी सभी खाद्य-वस्तुओं का परित्याग करना 
आवश्यक है। 

भोजन के सम्बन्ध में दूसरी ध्यान देने योग्य वात है--आश्रय-दोष जो 
पाइचात्यों के लिए और भी जटिल है। आश्रय का अर्थ है, वह व्यक्ति 
जिससे भोजन मिला हो, यह हिन्दुओं का एक रहस्यमय सिद्धान्त है। इसके पीछे 
तरक॑ यह है कि प्रत्येक मनुष्य के चारों ओर उसका अपना एक वातावरण 
(०2००७) होता है और जिस किसी वस्तु को वह छूता है, उस पर मानों उस 
भनुष्य की प्रकृति या आचरण का कुछ अंश, कुछ प्रभाव रह जाता है। ऐसा माना 
जाता है कि प्रत्येक मनुष्य की स्वभावगत विशेषता उससे किसी भौतिक शक्ति के 
समान ही मानो निरन्तर निःसृत होती रहती है और जब कभी वह किसी वस्तु को 
छूता है, तो वह वस्तु उससे प्रभावित होती है। अतः हमें इस वात की सावधानी 
रखनी चाहिए कि पकाते समय हमारे भोजन को किसने स्पर्श किया--किसी दुष्ट- 
प्रकृति या दुराचारी मनृष्य ने तो उस भोजन का स्पर्श नहीं किया। जो भक्त होना 
चाहता है, उसे दुष्ट-प्रकृति के मनुष्यों के साथ भोजन नही करना चाहिए, क्योंकि 
उनकी दुष्टता का प्रभाव भोजन द्वारा प्राप्त हा जायगा। 

अन्य दूसरे प्रकार की शुद्धता का पालन किया जाना निमित्त अर्थात्‌ उप- 


१. सावरक्षौद (59प०7४००) यह एक प्रकार की जर्मन देश की चदनी है, 
जो बन्द गोभी और नमकीन पानी से वनती है। 


विवेकानन्द साहित्य द् 


करण है। मैल और धूल भोजन में नहीं होती चाहिए। ऐसा न हो कि बाजार से 
खाद्य-पदार्थ ले आयें और उन्हें विना घोये ही थाली में खाने के लिए परोस दें। 
मुख की छार, थूक इत्यादि से हमें सावधानी वरतनी चाहिए। उदाहरणार्थ हमें 
ओठों पर अँगुली व रखनी चाहिए। इलैण्मिक झिल्ली हमारे शरीर का अत्यन्त 
सुकुमार अंग है और इससे उत्तन्न लार के द्वारा सभी प्रवृत्तियों का संक्रमण 
हो जाना वहुत सहज है। अतः इसका संसगे दूषित ही नहीं, भयानक भी हैं। 
इसके अतिरिक्त, किसी वस्तु का एक अंश यदि किसी दूसरे ने खाकर छोड़ दिया हो, 
तो उसे भी नहीं खाना चाहिए। आहार में इन बातों का वर्जन करने से उसकी 
शुद्धि होती है। आहार की शुद्धि से मनःशुद्धि और मनःशुद्धि से परमात्मा का 
सतत स्मरण होता है।' 

दूसरे भाष्यकार श्री शंकराचायं ने इसका जो अर्थ किया है, अब वह मैं तुमको 
बताता हूँ। संस्कृत भाषा में आहार' शब्द जिस घातु से बना है, उसका 
अर्थ है एकत्र करना। अतः आहार का अर्थ हुआ, 'जो कुछ एकत्र किया गया।' 
देखो, वे क्या अय॑ करते हैं? वे कहते हैं, जब आहार शुद्ध है, तव मन (सत्त्व) 
शुद्ध रहता है, इसका ठीक अर्थ यह है कि हमें निम्नलिखित चीज़ों का वर्जन करना 
चाहिए, ताकि हम इन्द्रियों में आसक्त न हो जायँ। प्रथम तो, ईश्वर के अति- 
रिक्त अन्य किसी भी वस्तु पर हमारी' आसक्ति न रहे। सब कुछ देखो, सब कुछ 
करो, पर आसकत' मत होओ। ज्यों ही आत्यंतिक आसक्ति आयी कि समझो 
सनुष्य अपने आपको खो वैठा; फिर वह अपना स्वामी नहीं रह जाता, दास वन 
जाता है। यदि किसी स्त्री की आसक्ति किसी पुरुष पर हो जाती है, तो वह उस 
$रप की दासी वन जाती है। दास बनने में कोई लाभ नहीं है। किसी मनुष्य 
का दास वनने की अपेक्षा और अधिक अच्छी बातें इस दुनिया में हैं। हर किसीसे 
प्रेम करो, हर किसीकी भलाई करो, पर किसीके दास न वनो। क्योंकि दास बनने 
से एक तो हमारा व्यक्तिगत अबः:पतन होता है, और दूसरे, हम इससे अत्यन्त 
स्वार्थी बन जाते हैं। इस दोष के कारण हम अपनों को छाभ पहुँचाने के लिए 
परायों को हानि पहुँचाते हैं। संसार में अधिकांश दुष्कृम कृतिपय व्यक्तियों के 
प्रति आासकिति के कारण ही किये जाते हैं। अत: केवल सत्कर्मों के प्रति आसक्ति 


को छोड़कर हमें सभी प्रकार की आसक्तियों का त्याग करना चाहिए और सबसे 
समान रूप से प्रेम करना चाहिए। 


१. आहारशुद्ो सत्त्वशुद्धिः सत्वशुद्धो श्रुवा स्पृतिः। 
“-छान्दोग्योपनिषद्‌ ॥७।२६॥ 


७ भक्तियोग पर प्रवचन 


फिर ईर्ष्या की वात आती है। इच्द्रिय-भोग के किसी पदार्थ को पाने के 
लिए ईर्ष्या नहीं करना चाहिए। यह ईर्ष्या ही सारे अनर्थों का मूल है और साथ 
ही अत्यन्त दुर्देननीय भी। उसके बाद है मोह। हम सदा एक वस्तु को दूसरी वस्तु 
समझ वैठते हैं और उसी ग़रूत भावना से कार्य करते है; और फलस्वरूप हम 
अपने ऊपर विपत्ति लाते हैं। हम अनिष्ट को इष्ट समझ कर ग्रहण करते हैं। 
जो हमारी चाड़ियों में क्षण भर के लिए गुदगुदी पैदा कर दे, उसे ही हम परम 
श्रेयस्‌ मान बैठते और उसमें डूब जाते हैं। पर बहुत विलंब के बाद हम अनुभव 
करते हैं कि अरे, यह तो हमें भारी चोट दे गया। प्रतिदिन हम ऐसी ही भूल करते 
हैं और प्रायः जीवन भर इसी भूल में पड़े रहते हैं। जब इन्द्रियाँ बिना धोर 
आसकित के, ईर्ष्या और मोह रहित होकर इस संसार में कार्य करती हैं, तब उस' 
कार्य अथवा उन संस्कारों को शुद्ध आहार कहते हैं। यह शंकराचार्य का 
मत है। जब आहार शुद्ध रहता है, तभी मन अनासक्त और ईर्ष्या-मोह से 
रहित होकर पदार्थों को ग्रहण करने और उन पर विचार करने में समर्थ हो सकता 
है। तब मन शुद्ध हो जाता है, और ऐसे मन में ही ईद्वर की सतत स्मृति जाग्रत 
रहती है। 

इसलिए यह सोचना स्वाभाविक है कि शंकराचार्य का अर्थ ही सब अर्थो में 
श्रेष्ठ है, परन्तु फिर भी यहाँ पर मैं एक वात और कह देना चाहता हूँ कि हमें रामा- 
नुज के अर्थ की भी अवहेलना नही करनी चाहिए। जव तुम नित्य की भौतिक 
आहार-सामग्री के प्रति सावघानी रखोगे, तभी और वातें हो सकेंगी। यद्यपि 
यह सत्य है कि मन ही स्वामी है, फिर भी हममें से वहुत कम लोग ही इच्द्रियों 
के वन्धन से मुक्त है। जड़ वस्तुओं से ही हम जकड़े हुए हैं और जब तक हम इस 
दशा में हैं, तव तक हमें जड़ वस्तुओं की सहायता लेनी पड़ेगी । उसके वाद जब हम 
शक्तिशाली वन जायें, तव हम कुछ भी खा-पी सकते हैं। अतः हमें अपने खाने- 
पीने की चीज़ों के सम्बन्ध में रामानुज का अनुसरण करना चाहिए। साथ ही अपने 
मानसिक आहार के विषय में भी हमें सावधान रहना चाहिए। भौतिक खाद्य- 
पदार्थों के विषय में सतर्क रहना वहुत आसान है, पर मानसिक सावना भी उसके 
साथ चलती रहे; तभी हमारी आत्मिक शक्ति उत्तरोत्तर बढ़ेगी और भौतिक 
प्रवृत्ति कम प्रभावशील होती जायगी। तभी किसी प्रकार के आहार से तुम्हारा 
अनिष्ट नहीं होगा। सबसे बड़ा खतरा तो इस वात में है कि प्रत्येक सनुप्य कृदकर 
सर्वोच्च आदर्श को प्राप्त कर लेना चाहता है। पर कूदवा सही तरीक़ा नही है। 
कूदने का अंत गिरने में ही होता है। हम यहाँ वे हुए हैं और हमें धीरे घीरे अपनी 
ही जंजीरों को तोड़ना है। इसीका नाम विवेक है। 


विवेकानन्द साहित्य के ८ 


इसके बाद है विमोक' या इच्छाओं से मुक्ति । जो ईश्वर से प्रेम करना चाहता 
है, उसे अपनी उत्कट अभिलाषाओं का त्याग करना चाहिए, ईश्वर को छोड़ अन्य 
किसी बात की कामना नहीं करनी चाहिए। यह संसार परमार्थ-प्राप्ति में जहाँ 
तक सहायता देता है, वहीं तक शुभ है। हमें उच्चतर पदार्थों की प्राप्ति में जहाँ तक 
इन्द्रिय-विषय सहायता देते हैं, वहीं तक वे उचित हैं। पर हम यह भूल जाते है 
कि यह संसार साध्य की प्राप्ति के लिए एक साधन मात्र है, वह स्वयं साध्य नहीं 
है। यदि यह संसार ही अन्तिम ध्येय होता, तो हम इस भौतिक शरीर में ही अमर 
रहते और कभी न मरते। पर हम देखते हैं कि हमारे आसपास प्रतिक्षण कितने 
ही मनुष्य मर रहे हैं, इस पर भी हम मूर्खतावश यही समझते हैं कि हम कभी नहीं 
मरेंगे; और इसी विश्वास से यह निश्चय कर बैठ हैं कि यही जीवन अन्तिम लक्ष्य 
है। हममें से ९९ प्रतिशत मनुष्यों की यही अवस्था है। हमें इस भाव का एकदम 
त्याग कर देना चाहिए। हमें पूर्ण बनाने में जहाँ तक यह संसार साधन बन सके, 
वहीं तक वह ठीक है। पर उससे हमें ऐसी सहायता प्राप्त होना बन्द होते ही वह 
अशुभ हो जाता है। इसी तरह पति-पत्नी, पुत्र-कन्या, धन-दौलत, रुपये-पैसे, 
विद्वत्ता या पाण्डित्य हमारे लिए तभी तक इष्ट हैं, जव तक वे हमारी उन्नति के मार्ग 
में सहायक हैं; पर जैसे ही वे ऐसा करने में असमर्थ होते हैं, वे केवल अनिष्ट- 
कारक हो जाते हैं। यदि पत्नी परमात्मा की प्राप्ति में हमारी सहायक हो, तो वह्‌ 
सुपत्नी है; इसी तरह पति और सन्तति के सम्बन्ध में भी जानो। यदि धन के हारा 
हम दूसरों की भलाई कर सकते हैं, तब तो वह काम की चीज़ है; अन्यथा वह धन 
अनर्थ का घर है और जितना शीघ्र उससे हम अपना पिण्ड छुड़ा सकें, उतना 
ही अच्छा। * 
तदुपरान्त 'अभ्यास' है। मन की गति सदा परमात्मा की ही ओर हो। अन्य 
किसी वस्तु को हमारे मन को अपहृत करने का अधिकार नहीं है। मन निरन्तर 
ईइवर का ही चिन्तन करे। यथ्यपि यह कठिन है, पर सतत अम्यास से ऐसा हो सकता 
है। हम आज जो कुछ हैं, वह हमारे पूर्व अभ्यास का परिणाम है और अब जैसा 
अम्यास करेंगे, वैसा ही भविष्य में बनेंगे। इसीलिए अब से हमें दूसरी दिश्ला में 
अभ्यास करना चाहिए। एक प्रकार की प्रवृत्ति ने हमें इस ओर छा दिया है। 
दूसरी ओर मुँह फेर लो और जितनी जल्दी बने, इस अवस्था के बाहर निकछ जाओ 
इन्द्रियों का ध्यान करते करते हम यहाँ आ गिरे हैं। हमारी यह अवस्था है कि एक 
क्षण हम हँसते हैं तो दूसरे ही क्षण रोने लगते हैं; हम हवा के हर झोंके की दया 
पर आश्रित हैं, हर वस्तु के दास वन गये हैं। यह कितनी लज्जा की बात है! 
फिर भी हम अपने को आत्मा कहते हैं! दूसरा मार्ग ग्रहण करो, ईइवर का ध्यान 
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करो, अपने मन में किसी भौतिक या मानसिक सुख-भोग का विचार मत लाओ, 
केवल परमात्मा की ही ओर अपने मन को लगाओ। जब मन किसी अन्य बात 
का विचार करने लगे, तो ऐसे ज़ोर से घूँसा जमाओ कि मन वहाँ से लौठ पड़े और 
ईदवर-चिन्तन में प्रवृत्त हो जाय। जैसे तैल एक पात्र से दुसरे पात्र में डालते 
समय अविच्छिन्न घारा में गिरता है, जैसे दूर से आता घण्टा-नाद कानों में एक 
अखंड ध्वनि के रूप में आता है, उसी प्रकार मन भी एक अविच्छिन्न, धारा-प्रवाह- 
बत्‌ ईदवर की ओर निरल्तर प्रवाहित रहे।' हमें यह्‌ अभ्यास केवल मन से ही नहीं 
कराना चाहिए, वरन्‌ अपनी इन्द्रियों को भी इस अभ्यास में गाना चाहिए। व्यर्थ 
की वकवाद न सुनकर हमें केवल ईश्वर की चर्चा सुननीं चाहिए। निरर्थक वातें 
न करके ईश्वर की ही चर्चा करनी चाहिए। मूखंतापूर्ण किताबें न पढ़कर हमें 
केवल ऐसे सद्ग्रन्‍्थों का पाठ करना चाहिए, जिनमें ईइवर-सम्बन्धी विषयों का 
विवेचन हो। 
ईद-स्मरण का यह अभ्यास बनाये रखने में सबसे वड़ा सहायक सम्भवतः 
संगीत है। भक्ति के महान्‌ आचाय॑ नारद से भगवान्‌ कहते हैं--हे तारद, न मैं 
वैकुण्ठ में रहता हूँ, न योगियों के हृदयों में ही। मैं तो वहीं रहता हूँ, जहाँ मेरे 
भवक्‍तगण गान करते हैं।”' मानव-हृदय पर संगीत का प्रबकछ प्रभाव पड़ता है; 
वह क्षण भर में चित्त को एकाग्र कर देता है। तुम देखोगे कि जड़, अज्ञानी, नीच 
और पशु-वृत्तिवाले मनुष्य जो अपने मन को क्षण भर के लिए भी स्थिर नहीं कर 
सकते, वे भी मनोहर संगीत का श्रवण करते ही तत्क्षण मुग्घ होकर एकाग्र हो जाते 
हैं। सिंह, कुत्ते, बिल्ली, सर्प आदि पशुओं का भी मन संगीत द्वारा मोहित हो 
जाता है। 
तत्पश्चात्‌ क्रिया---हूसरों की भलाई करना, है। ईश्वर का स्मरण स्वार्थी 
मनुष्य नहीं कर पाता। हम जितना ही अपने से बाहर दृष्टि डालेंगे, जितना ही 
दूसरों का उपकार करेंगे, उतना ही हमारे हृदय की शुद्धि होगी और उसमें परमात्मा 
का निवास होगा। हमारे शास्त्रों के अनुसार कर्म पाँच प्रकार के होते हैं, 
जिन्हें पंच महायज्ञ कहते हैं। प्रथम है स्वाध्याय। मनुष्य को प्रतिदिन कुछ पवित्र 
और कल्याणकारी अध्ययन करना चाहिए। दूसरा है दिवयज्ञ--ईशैवर, देवता 
या साधु-सन्‍्तों की उपासना। तीसरा है 'पितृयज्ञ---अपने पितरों के भ्रति क्तेव्य । 
चौथा है 'मनुष्ययज्ञ', अर्थात्‌ मानव जाति के प्रति हमारा कतंव्य। जब तक दीन 


१. नाहू वसामि वेकुण्ठे योगिनां हृदये रवो। 
मद्भकता यत्र गायन्ति तत्र तिष्ठामि नारद॥। 
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या गृहद्दीन निराश्चितों के लिए घर न वनवा दे, तब तक मनुष्य को स्वयं घर में 
रहने का अधिकार नहीं। गृहस्थ का घर प्रत्येक दीन और दुःखी के लिए सदा 
खुला रहना चाहिए, तभी वह सच्चा गृहस्थ है। यदि कोई गृहस्थ यह समझता है 
कि मैं और मेरी पत्नी, ये ही दो व्यवित संसार में हैं और केवल अपने और अपनी 
पत्नी के भोग के लिए ही वह घर बनाता है, तो वह ईश्वर का प्रेमी' कदापि नहीं 
हो सकता। केवल अपनी उदस्य्यूति के लिए भोजन पकाने का किसी मनुष्य को 
अधिकार नहीं है। दूसरों को खिलाने के वाद जो बच रहे, उसीको खाना चाहिए। 
भारत में यह प्रथा है कि जव किसी ऋतु का फल--आम, रसभरी इत्यादि--पहले- 
पहल वाज़ार में आता है, तो कुछ फल खरीदकर पहले गरीबों को दे देते हैं और 
फिर स्वयं खाते हैं। इस उत्तम प्रथा का अनुकरण करना इस देश (अमेरिका) 
में अच्छा होगा। ऐसे व्यवहार से मनुष्य स्वयं निःस्वार्थ बनेगा और अपनी पत्नी और 
बच्चों को भी उत्तम शिक्षा प्रदात करेगा। प्राचीत काल में हिन्नू जाति के लोग 
फ़सल के पहले फलों को ईदवर को अपंण किया करते थे। श्रत्येक वस्तु का अग्रांश 
दीनों को देना चाहिए, अवशिष्ट भाग पर ही हमारा अधिकार है। दीत ही 
परमात्मा के रूप (प्रतिनिधि) हैं। दुःखी ही ईश्वर का रूप है। जो मनुष्य विना 
दिये खाता है और ऐसे खाने में सुख मानता है, वह पाप का भागी होता है 
पाँचवीं क्रिया है 'भूतयज्ञ', अर्थात्‌ नीची योनिवाले प्राणियों के प्रति हमारा कतेंव्य। 
यह मानना कि समस्त जीवघारी मनुष्य के लिए ही वनाये गये हैं तथा इन प्राणियों 
की हत्या करके मनुष्य अपनी इच्छा के अनुसार उपयोग कर सकता है, निरी पैज्ञाचिक 
आवना है। यह शैतान का शास्त्र है, भगवान्‌ का नहीं। शरीर के किसी अंग की 
नाड़ी स्पंदन करती है या नहीं यह देखने के लिए जीवधारियों को लेकर काट डालना 
कैसा जधन्य कार्य है---विचारो तो सही ! मुझे खुशी है कि हिन्दू लोग ऐसी वातें 
गवारा नहीं कर सकते, चाहे उन्हें अपनी विदेशी सरकार से इसके लिए कैसा भी 
प्रोत्साहन क्‍यों न मिले। हम जो अन्न खाते हैं, उसके एक अंश पर अन्य जीव- 
घारियों का भी अधिकार है। उन्हें भी प्रतिदित खिलाना चाहिए। यहाँ प्रत्येक 
नगर में दीन और छूगड़ों या अच्चे, घोड़ों, विल्लियों, कुत्तों, गाय-वैल इत्यादि पशुओं 
के लिए अस्पताल रहने चाहिए। वहाँ उन्हें खिलाया जाय तथा उनकी देख-भाल 
की जाय। 

इसके वाद की साघना है कल्याण” या पवित्रता, जिसके अन्तर्गत कई वातें 
हैं: प्रथम--तर्त्या या सत्यता। जो सत्यनिष्ठ हैं, सत्यरूपी ईदबर उनके 
समीप आता है। अतएवं हमारे विचार, वाणी और कार्य सभी पूर्ण रूप से सत्य 
होने चाहिए। फिर आजेव---निष्कपट भाव या सरलहूता। इस शब्द का अर्थ 
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है सादगी, हृदय में कुटिलता या टेढ़ापतन च हो। यदि कुछ कड़ा या अप्रिय भी होना 
पड़े, तो भी सीधे चलना चाहिए, टेढ़ापन काम में नहीं छाना चाहिए । “दया--- 
करुणा या सहानुभूति) अहिसा--मनसा-वाचा-कर्मणा किसीको हानि न पहुँ- 
चाना। दान--दान से वढ़कर और कोई धर्म नहीं है। सबसे अधम मनुष्य 
वह है, जिसका हाथ सदा खिंचा रहता है और जो अपने ही लिए सब पदार्थों 
को लेने में छगा रहता है; और सबसे उत्तम पुरुष वह है, जिसका हाथ हमेशा 
खुला रहता है। हाथ इसीलिए बनाये गये हैं कि सदा देते रहो। तुम स्वयं भूखों 
मर रहे हो तो भी अपने पास का, रोटी का अन्तिम टुकड़ा तक दूसरे को दे 
डालो। यदि दूसरे को देकर भूख से तुम्हारी मृत्यु भी हो जाय, तो क्षण भर में ही 
तुम मुक्त हो जाओगे; तत्क्षण तुम पूर्ण हो जाओगे, उसी क्षण तुम ईश्वर हो जाओगे। 
जिन मनुष्यों के वाल-बच्चे हैं, वे तो बद्ध ही हैं। वे दान नही कर सकते। वे बाल- 
बच्चों का सुख भोगना चाहते हैं, अतः उन्हें उसका मूल्य चुकाना पड़ेगा ही। क्या 
संसार में पर्याप्त वाल-बच्चे नहीं हैं? कैसी स्वार्थ-बुद्धि है कि मेरे भी एक 
बच्चा हो ! 
इसके बाद है अनवसाद', अर्थात्‌ चित्त की प्रसन्नता। उदास रहना कंदापि 
बर्म नहीं है, चाहे वह और कुछ भले ही हो। प्रफुल्ल चित्त तथा हँसमुख रहने से 
तुम ईश्वर के अधिक समीप पहुँच जाओगे, किसी भी प्रार्थना की अपेक्षा प्रसन्नता 
के द्वारा हम ईइ्वर के अधिक निकट पहुँच सकते हैं। ग्लानिपूर्ण या उदास मन से' 
प्रेम कैसे हो सकता है ? यदि ऐसे मनवाले प्रेम की वात करें, तो वह मिथ्या है। 
वे तो दूसरों को कष्ट देना चाहते हैं। धर्मान्धों (या कट्टरपंथियों) की बात सोचो। 
ऐसे लोग मुखमुद्रा तो बड़ी गम्भीर बनाते हैं, पर उनका सारा धर्म वाणी और कार्यो 
द्वारा दूसरों के साथ लड़ाई-झगड़ा करते रहना ही होता है। उनके कार्यों का पिछला 
इतिहास देखो और सोचो कि यदि उन्हें स्वतंत्रता दे दी. जाय, तो अभी वे क्या कर 
डालेंगे। सारे संसार को यदि खून की नदी में डुबा देने से उन्हें शक्ति प्राप्त होती 
हो, तो वे कल ही ऐसा कर डालेंगे। शक्ति की आराधना करने और गम्भीर मुख- 
मुद्रा बनाये रहने के कारण उनके हृदय में प्रेम का नामोनिशान तक नहीं रह पाता। 
अतः, जो मनुष्य सदा अपने को दुःखी मानता है, उसे ईश्वर की प्राप्ति नही हो सकती। 
मैं कितना दुःखी हूँ ऐसा सोचते रहना आसुरी भावना है, धर्म नहीं। हर एक मनुष्य 
को अपना बोज्न ढोना है। यदि तुम दुःखी हो, तो सुखी वनने का प्रयत्न करो, अपने 


दुःखों पर विजय प्राप्त करो। 
बलहीन को ईइ्वर की प्राप्ति नहीं होती। अतः दुर्बड कदापि न बनो। 


सुम्हारे अन्दर असीम शक्ति है, तुम्हें शक्तिशाली बनना है। अन्यथा तुम किसी _ 


कर 
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भी वस्तु पर विजय कैसे प्राप्त करोगे ? शक्तिशाली हुए बिना तुम ईश्वर को कैसे 
प्राप्त कर सकोगे ? पर साथ ही अतिशय हर्ष, अर्थात्‌ उद्धर्ष से भी बचते रहो। 
अत्यन्त हे की अवस्था में भी मन शान्त नहीं रह पाता, मन में चंचछता आ जाती 
है। अति हर्ष के बाद सदा दु:ख ही आता है। हँसी और आँसू का घनिष्ठ सम्बन्ध 
है। मनुष्य बहुधा एक अति से दूसरी अति की ओर भागता रहता है। चित्त सदा 
प्रसन्न रहे, पर शान्त हो। उसे अति की ओर कदापि भागने नहीं देना चाहिए, 
क्योंकि हर अति का परिणाम उलटा ही होता है। 
ये ही रामानुजाचार्य के मतानुसार भक्ति की पूर्व साधनाएँ हैं। 


प्रारंभिक सोपान 


भवित के विषय में लिखनेवाले तत्त्ववेत्ता भक्ति की परिभाषा “ईइवर के प्रति 
परम अनुराग' करते हैं। पर प्रश्न यह है कि मनुष्य ईइवर से प्रेम या अनुराग क्‍यों 
करे ? जब तक हम यह बात न समझ लें, तब तक भक्ति के विषय में हमें कुछ 
भी बोध नहीं हो सकता। जीवन के दो बिल्कुल भिन्न भिन्न प्रकार के आदरों हैं। 
सभी देशों के मनुष्य, यदि वे किसी धर्म के अनुयायी हैं, यह जानते हैं कि मनुष्य 
देह भी है और आत्मा भी। पर मानव जीवन के अन्तिम साध्य या उद्देश्य के सम्बन्ध 
में बड़ा मतभेद है। 

पारचात्य देशों में साधारणत: मनुष्य के भौतिक पक्ष पर बहुत बरू दिया 
जाता है, और भारत में भक्ति शास्त्र के आचाय॑े मनुष्य के आध्यात्मिक स्वरूप पर 
बल देते हैं। यही अन्तर पूर्वी और पद्चिमी राष्ट्रों के स्वभावगत भेद का निदर्शेक 
है। साधारण बोल-चाल में भी यही बात देखने में आती है। इंग्लैण्ड में मृत्यु के 
सम्बन्ध में कहा जाता है कि मनुष्य ने आत्मा का त्याग किया (4 70 छुंए८ड एए 
४४७ 870»), और भारत में कहते हैं कि मनुष्य ने देह का त्याग किया (4 गाए 
हए८5$ पए धरंड 9009) । प्रथम पक्ष का भाव यह है कि मनुष्य देह है और उसके 
आत्मा होती है। द्वितीय पक्ष का यह भाव है कि मनुष्य आत्मा है और उसके देह 
होती है। इस मतभेद के फलस्वरूप कई जटिल समस्याएँ उत्पन्न होती हैं। 
स्वाभाविक परिणाम यह होता है कि जो आदर्श यह मानता है कि मनुष्य शरीर है 
और उसकी आत्मा होती है, वह शरीर पर ही सारा वल देता है। यदि पूछो कि 
मनुष्य. किसलिए जीता है, तो उत्तर यही मिलेगा कि इन्द्रियों का सुख, घन-दौरूत, 
और ऐहिक पदार्थों का उपभोग करने के लिए । यदि तुम उसे यह बताओ कि इनसे' 
भी परे कोई वस्तु होती है, तो वह उसकी कल्पना भी नहीं कर सकता। भावी 
जीवन के सम्बन्ध में उसकी केवल यही घारणा होती है कि यह सुख-भोग सतत 
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बना रहे। उसे बड़ा दुःख इस वात का है कि इसी लोक में वह सदा इस इन्द्रिय- 
सुख-भोग में रह नहीं सकता और उसे यह छोक छोड़कर जाना पड़ेगा। पर वह 
यही सोचता है कि चाहे जिस तरह भी हो, वह एक ऐसे स्थान में जायगा, जहाँ 
उसे यही इन्द्रिय सुख-भोग पुनः प्राप्त होगा । वहाँ उसे ये ही सब इन्द्रियाँ प्राप्त 
होंगी, ये ही सव सुख-भोग मिलेंगे, पर वहाँ ये सब चीज़ें उच्च श्रेणी की होंगी 
और अधिक मात्रा में मिलेंगी। ईश्वर की पूजा इसलिए करता है कि ईश्वर 
उसके इस उद्देश्य की पूतति का साधत है। उसके जीवन का लक्ष्य है इन्द्रिय 
विषय-भोग, और वह समझता है कि ईश्वर एक ऐसा व्यक्ति है जो अत्यधिक 
काल तक उसे यह विषय-भोग दे सकता है। इसी कारण वह ईइवर की उपासना 
करता है। 
इसके विपरीत, भारतवासियों की कल्पना यह है कि ईश्वर ही जीवन का लक्ष्य 
है, ईश्वर से परे या ईश्वर से श्रेष्ठ और कुछ नहीं है। इन सव इन्द्रिय सुख-भोगों 
के मार्ग में से हम केवल इस आशय से चले जा रहे हैं कि हमें आगे इनसे उच्चतर 
वस्तुओं की प्राप्ति होगी। यही नहीं, मनुष्य को इन इन्द्रिय विषय-भोगों के 
अतिरिक्त और कुछ न मिलना एक भीषण और विनाशकारी स्थिति होगी । 
हम अपने दैनंदिन जीवन में देखते हैं कि मनुष्य के इन्द्रिय विषय-भोग की 
मात्रा जितनी ही कम हो, उतना ही उसका जीवन उच्चतर होता है। जब कुत्ता 
भोजन करता है, तब उसकी ओर देखो। भोजन करने में वैसा आनन्द मनुष्य को 
नहीं प्राप्त होता। शूकर की ओर देखो। खाते खाते कैसी हर्ष-घ्वनि करता है। वही 
उसका स्वर्ग है, और यदि स्वर्ग से फरिश्तों का अधिपति भी उतर आये और 
खड़ा उसकी ओर देखता रहे, तो भी शूकर उसकी ओर देखेगा तक नहीं। 
उसका सारा अस्तित्व खाने में ही है। ऐसा कोई मनुष्य उत्पन्न नहीं हुआ, जिसे 
भोजन करने में उतना आनन्द आये। निम्न श्रेणी के प्राणियों की श्रवण-शक्ति, 
और दृष्टि-शक्ति के विषय में सोचो । उनकी समस्त इन्द्रियाँ उच्च स्तर तक 
विकसित होती हैं। उनके इन्द्रिय सुख की मात्रा असीम होती है। वे इस इन्द्रिय 
सुख-भोग से हर्ष और आनन्द में एकदम पागल हो जाते हैं। इसी प्रकार मनुष्य 
भी जितनी नीची श्रेणी में होगा, उतना ही अधिक आनन्द उसे इन्द्रिय-विषयों में 
आयेगा। भनुष्य जैसे जैसे उन्नति करता है, विवेक और प्रेम उसके जीवन के 
आदर्श वनते जाते हैं। उसकी इन प्रवृत्तियों का जैसे जैसे विकास होता है 
वैसे वैसे उसके इन्द्रिय-विषयों में आनन्द अनुभव करने की शवित क्षीण होती 
जाती है। 
उदाहरण के लिए, यदि हम मान लें कि मनुष्य को अमुक परिमाण में शक्ति 
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दी गयी और उस शक्ति का व्यय वह अपने शरीर, मन या आत्मा के लिए कर सकता 
है, वो इनमें से यदि वह किसी एक विभाग में अपनी सब शक्ति व्यय कर दे, तो शेष 
विभागों में व्यय करने के लिए उसके पास उतनी ही कम मात्रा में शक्ति रह 
जायगी। सभ्य जातियों की अपेक्षा अज्ञानी या जंगली जातियों की संवेदन-शक्ति 
कहीं अधिक प्रवल होती है। इतिहास से भी हमें यही शिक्षा प्राप्त होती है कि जैसे 
जैसे राप्ट्र सभ्य होता है, उसका नाड़ीय संगठन सूक्ष्म होता जाता है, और वह 
शारीरिक दृष्टि से दुबल होता जाता है। किसी जंगली जाति को सम्य बनाओ और 
यही बात तुम्हे दिखायी देगी। कोई अन्य बबेर जाति आकर उसे जीत लेगी । 
प्राय: वर्बर जाति ही सदा विजयी होती है। अतः स्पष्ट है कि यदि हमें स्वंदा इन्द्रियों 
के विषय-भोग के सुख की इच्छा रहती है, त्तो हम अपने को पशु की अवस्था में 
गिरा देते है। जब मनुप्य यह कहता है कि मैं ऐसे स्थान को जाना चाहता हूँ, जहाँ 
इन्द्रियों के सुखोपभोग और भी अधिक होंगे, तब वह यह नहीं समझता कि मैं यह 
क्या माँग रहा हूँ । उसे तो वह पशु स्तर में पतित होने पर ही प्राप्त कर सकता है। 
इन्द्रिय विषयक सुखों से परिपूर्ण स्वर्ग की कामना करनेवाले मनुष्य भी उसी 
प्रकार है। वे शूकर की तरह इन्द्रिय-विषयों के कीचड़ में लोट रहे हैं। उसके परे 
वे और कुछ देख ही नहीं सकते। यही इन्द्रिय-भोग वे चाहते हैं और इसका छूटना 
ही उनके लिए स्वर्ग का खोना है। 'भक्त' शब्द के उच्चतम अर्थ में ऐसे मनुष्य भक्त 
कभी नहीं हो सकते; वे ईश्वर के सच्चे प्रेमी कदापि नहीं बन सकते। फिर भी 
निम्न श्रेणी का यह आदर थोड़े समय के लिए यदि चलता भी रहे, तो समय पाकर 
यह बदल जायगा। हर मनुष्य यह समझने लगेगा कि इससे भी कोई उच्चतर 
वस्तु है, जिसका ज्ञान उसे पहले नहीं था। और इस प्रकार उस समय जीवन के 
प्रति तथा इन्द्रिय-विषयों पर उसकी जासक्ति क्रमश: नष्ट हो जायगी। जब मैं 
छोटा था और पाठशाला में पढ़ता था, मेरे एक सहपाठी से कुछ मिठाइयों के लिए 
मुझसे झगड़ा ही गया। वह लड़का अधिक वलवान था, इसलिए उसने उनको 
मेरे हाथ से छीव लिया। उस समय मेरे मन में जो भाव आया, वह मुझे स्मरण है। 
मैं सोचने लगा, इस लड़के के समान दुष्ट संसार में दूसरा कोई नहीं है भौर जब 
मुझमें ताक़ृत आ जायगी, तब मैं इस दुष्ट को दण्ड दूंगा; इसकी दृष्टता को देखते 
हुए कोई भी दण्ड इसके लिए पर्याप्त नहीं है। अब हम दोनों बड़े हो गये हैं और परम 
मित्र हैं। इसी तरह इस संसार में सर्वत्र छोटे छोटे बच्चे ही भरे पड़े हैं, खाने- 
पीने और अन्य इन्द्रियों की भोग्य वस्तुएँ ही उनका सर्वेस्व है। ये बच्चे केवल इन 
मालपूओं का ही स्वप्त देखा करते हैं। भावी जीवन या परलोक सम्बन्धी उनकी 
कल्पना भी यही है कि वहाँ भी पूरी-मालूपूआ का ढेर रूगा रहेगा। अमेरिकन 
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इंडियन को देखो। उसका विश्वास है कि परछोक शिकार करने के लिए उत्तम 
स्थान है। हर'एक की स्व की कल्पना अपनी अपनी वासना के अनुसार ही होती 
है। पर कालात्तर में जैसे जैसे हम बड़े होते जाते हैं, हम उच्चतर वस्तुओं को देखते 
हैं और इन सवके परे और भी उच्चतर बातों की झलक हमें प्राप्त होती है। कितु 
आधुनिक काल की साधारण प्रथा के अनुसार सभी वस्तुओं के प्रति अविश्वास 
करके हमें परछोक विषयक सभी घारणाओं का त्याग नही करना चाहिए। ऐसा 
करना विनाशकारी है। अज्ञेयवादी, जो सभी बातों को उड़ा देता है, भूला हुआ 
है। भक्त तो इससे और ऊँचा देखता है। अज्ञेयवादी' स्वर्ग नहीं जाना चाहता, 
क्योंकि वह तो स्वर्ग को मानता ही नहीं। पर भगवद्भक्त भी स्वर्ग जाना नहीं 
चाहता, क्योंकि उसकी दृष्टि में स्वर्ग बच्चों का खिलौना मात्र है। भगवद्भक्त 
तो चाहता है केवल ईश्वर को। 

ईदवर से बढ़कर साध्य या लक्ष्य और हो ही क्या सकता है ? स्वयं परमात्मा 
ही मनुष्य-जीवन का चरम लक्ष्य है। उसीके दर्शन करो। उसीका आनन्द लूटो। 
हम ईइवर से बढ़कर अन्य किसी उच्च वस्तु की कल्पना कर ही नहीं सकते, क्योंकि 
ईश्वर पूर्ण स्वरूप है। हम प्रेम से बढ़कर सुख या आनन्द की कल्पना नहीं कर सकते। 
पर इस प्रेम' शब्द का अर्थ भिन्न है। इसका अर्थ संसार का साधारण स्वार्थमय प्रेम 
नहीं है, इस संसारी प्रेम को प्रेम कहना अधर्म होगा। अपने बच्चों और स्त्री के 
प्रति हमारा जो प्रेम होता है, वह केवल पाश्विक प्रेम है। जो प्रेम पूर्णतया निःस्वार्थ 
हो, वही प्रेम' है और वह ईश्वर का प्रेम है। उस प्रेम को प्राप्त करना बड़ी कठित 
बात है। हम इन भिन्न भिन्न प्रेम, जैसे संतति-प्रेम, पितृ-प्रेम, मातृ-प्रेम इत्यादि के मार्ग 
में से जा रहे हैं। हम प्रेम की प्रवृत्ति का घीरे घीरे अभ्यास कर रहे हैं, पर वहुघा 
इससे हम कुछ सीख नहीं पाते; बल्कि उलटे किसी एक ही सीढ़ी पर, एक ही व्यक्ति 
में आसक्त हो जाते और बँघ जाते हैं। कभी कभी मनुष्य इस वन्धन से छूट भी जाते 
हैं। इस संसार में मनुष्य सदा स्त्रियों के पीछे, धन के पीछे, मान के पीछे दौड़ता 
फिरता है। कभी कभी उसे ऐसी जबरदस्त ठोकर रूगती है कि उसकी आँख खुल 
जाती हैं और उसे मालूम हो जाता है कि यह संसार यथाथे में क्या है। इस संसार 
में कोई भी मनुष्य ईश्वर को छोड़ अन्य किसी वस्तु पर यथाथे प्रेम नहीं कर सकता। 
मनुष्य को पता लग जाता है कि मानव-प्रेम हर तरह से खोखला है। मनुष्य प्रेम 
नहीं कर सकता, वह केवल प्रेम की वातें ही करना जानता है। पत्नी कहती है कि 
मैं पति से प्रेम करती हूँ और ऐसा कहकर वह अपने पति का चुम्बन करती है। 
पर ज्यों ही पति की मृत्यु हो जाती है, सबसे पहले उसका ध्यान अपने पति के जमा 
किये हुए बैंक के घन की ओर जाता है और वह सोचने लूगती है कि कल मैं क्या क्या 
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करूँगी। पति पत्नी से प्रेम करता है, पर जब पत्नी बीमार हो जाती हैं और उसका 
रूप नप्ट हो जाता है या उसे बुढ़ापा घेर छेता है अथवा पत्नी कोई भूछ कर बैठती 
है, तव पति उस पत्नी की चिन्ता करना छोड़ देता है। संसार का समस्त प्रेम निरा 
दम्भ है, खोखलापन है। 

नाशवान (सान्त) वस्तु प्रेम नहीं कर सकती और न नाशवान (सान्त) 
वस्तु पर प्रेम ही किया जा सकता है। जब मनुष्य के प्रेम का पात्र हर क्षण मृत्यु- 
मुख में है और उस मनुष्य की आयु-वृद्धि के साथ साथ सदा उसके मन में भी परि- 
बर्तन हो रहा है, तो ऐसी अवस्था में संसार में किस शाइवत प्रेम की आशा 
की जा सकती है? ईश्वर को छोड़ प्रेम कहीं अन्यत्र कैसे ठहर सकता है? तो 
फिर इन भिन्न भिन्न प्रेमों का क्या प्रयोजन है? ये प्रेम केवल सोपान मात्र हैं। 
इसके पीछे एक ऐसी शक्ति है, जो हमें सदा यथार्थ प्रेम की ओर प्रेरित कर रही 
है। हमें पता नहीं कि हम यथार्थ वस्तु को कहाँ ढूंढें । पर यह प्रेम ही हमें उस 
मार्ग में--अर्थात्‌ उसकी खोज में--अग्रसर कर रहा है। वारम्वार हमें अपनी 
ग़लती सूझती है। हम एक वस्तु को ग्रहण करते हैं, पर देखते हैं कि वह हमारी 
मुट्ठी में से निकली जा रही है, तव हम किसी दूसरी वस्तु को पकड़ लेते हैं। इसी 
प्रकार हम क्रमशः आगे बढ़ते चले जाते है। एक दिन हमें प्रकाश दिखायी देता 
है और तव हम परमात्मा के पास पहुँच जाते हैं, और वही एकमात्र प्रेमी है। 
उसके प्रेम में कभी कोई विकार नहीं होता और उसका प्रेम हमें सदा अपने में लीन 
करने को प्रस्तुत रहता है। उसके प्रेम में कभी कोई अन्तर नहीं पड़ता और वह 
सदा हमें अपनाने को तैयार रहता है। यदि मैं तुम लोगों को कष्ट दूँ, तो तुम 
मुझे कव तक क्षमा करोगे ? जिसके मन में क्रोध, घ॒णा या द्वेष है ही नहीं, जो 
अपनी समता कभी नहीं खोता, जो न कभी मरता है, न कभी जन्म छेता है, वह 
ईदवर के अतिरिक्त और कौन हो सकता है? पर ईइवर-प्राप्ति का मार्ग बहुत 
लम्बा और बड़ा कठिव है, और बहुत ही थोड़े लोग उसे प्राप्त कर पाते हैं। हम 
सब तो हाथ-पैर पटकनैवाले बच्चे है। लाखों मनुष्य तो धर्म को व्यापार बना देते हैं। 
शताब्दी भर में इने-गिने व्यक्ति ही ईइह्वर के प्रेम को प्राप्त करते हैं और इचसे 
समस्त देश छतार्थ और पवित्र हो जाता है। जब ईश्वर के भक्त का अवतार 
होता है, तब सारा देश घत्य और पवित्र हो जाता है। यद्यपि सारे संसार में 
शताब्दी भर में ऐसे भगवद्भकत बहुत ही कम संख्या में जन्म लेते हैं, तथापि उस 
ईदवर-प्रेम को प्राप्त करने का प्रयत्त हम सबको करना चाहिए। कौन जानता 
है कि ईदवर का पूर्ण प्रेम तुमको या मुझको ही भाष्त होनेवाला हो। अतः हमें 
इसके लिए सर्देव प्रयत्नशील रहना चाहिए। 
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हम कहते हैं कि स्त्री अपने पति से प्रेम करती है, और स्त्री भी समझती 
है कि उसकी सम्पूर्ण आत्मा अपने पति में ही लीन है। पर उसके जब एक बच्चा 
उत्पन्न होता है और उसके प्रेम का आधा या उससे भी अधिक अंश उस वारूक 
की ओर खिंच जाता है, तव उस स्त्री को स्वयं ऐसा मालूम होने लगता है कि 
अव पति की ओर उसका प्रेम उसी प्रकार का नही रहा। ऐसा ही पिता के प्रेम के 
'साथ भी होता है। हम सर्देव यही देखते है कि जब हमें कोई अधिक प्रिय वस्तु 
प्राप्त हो जाती है, तव हमारे पहले के प्रेम का धीरे घीरे छोप हो जाता है। 
पाठशाला में पढ़नेवाले बच्चे समझते हैं कि कुछ सहपाठी अयवा उनके माता- 
पिता ही उनके जीवन में सबसे बढ़कर प्रिय हैं, उसके वाद पति या पत्नी 
आती है और तुरन्त ही पहले के वे भाव वदल जाते हैं और ये नये प्रेमी ही 
सर्वोच्च प्रेम-पात्र बन जाते हैं। एक तारे का उदय होता है, उसके बाद उससे 
बड़ा तारा उगता है, तत्पर्चात्‌ उससे भी वड़ा तारा दिखायी देता है और 
अन्त में सूर्य का दर्शन होता है। तब तमाम छोटे छोटे आलोक-बिन्दु विलीन 
हो जाते हैं। परमात्मा मानों सूर्य है और ये छोटे छोटे प्रेम-पात्र तारा-मंडलू। 
जब वह सूर्य मनुष्य पर प्रकट होता है, तव वह उच्मत्त हो जाता है। 
ऐसे मनुष्य को भि० इमसेन 'भगवततोन्मत्त पुरुष कहते है। वह मनुष्य ईइहवर- 
रूपँ हो जाता है और समस्त पदार्थ उस प्रेम के समुद्र में डूब जाते हैं । 
साधारण प्रेम केवल पाशविक आकर्षण मात्र होता है। यदि ऐसा न होता, 
तो स्त्री-पुरुष के भेद की आवश्यकता ही क्या थी? कैसी विचित्र बात है 
कि यदि मूर्ति के सामने कोई घुटना टेकता है, तव तो वह कार्य भयावह मूति- 
पूजा कहलाता है और जब कोई अपने पति या पत्नी के पैरों पर गिरता है, तो 
वह क्षम्य माना जाता है! 
इस संसार में हमें प्रेम के विविघ स्तर प्राप्त होते हैं। पहले हमें अपना 
मार्ग परिष्कृत करना होगा। हम अपने जीवन को जिस दृष्टि से देखेंगे, उसीके 
आधार पर हमारे प्रेम का सारा सिद्धान्त अवलम्बित रहेगा। इस संसार को ही 
जीवन का अन्तिम ध्येय और साध्य मान लेना निरी पाशविक और अवनतिकारी 
भावना है। जो मनुष्य ऐसी भावना लेकर अपने जीवन-पथ पर क़दम रखता है, 
वह अपने को अवनत करता है। ऐसा मनुष्य कभी अपने को ऊँचा नहीं उठा सकता; 
वह कभी भी जगत्‌ के पीछे की उस दिव्य ज्योति की झलक प्राप्त नही कर सकता। 
वह तो सदा इन्द्रियों का ही दास वना रहेगा और केवल पूँजी वटोरने के संघर्ष 
में लगा रहेगा, जिससे उसे खाने को कुछ रोटियाँ मिल जाया करें। ऐसी जिन्दगी 
से तो मर जाना ही वेहतर है ! हम इस संसार के दास हैं; इन इन्द्रियों के दास 
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हैं, हमें अपने को जमाना है, इन भोगों के जीवन से कोई ऊँची वस्तु है। तुम क्या 
समझते हो कि यह मानव---यह अनन्त आत्मा--अपनी आँख, कान और नाक का दास 
बनने के लिए ही पैदा हुआ है? इसके पीछे एक अनन्त सर्वदर्शी आत्मा विद्यमान 
है, जो सब कुछ करने में समर्थ है, जो समस्त बन्धनों को तोड़ सकती है। यथार्थ 
में हम वह आत्मा ही हैं और प्रेम के द्वारा ही वह शक्ति हम प्राप्त कर सकते हैं। 
अतः स्मरण रखो कि यही हमारा आदर्श है। पर यह आदझं हमें एक ही दिल में 
प्राप्त होनेवाला नहीं है। हम कल्पना कर सकते हैं कि हमें वह आदशे प्राप्त हो 
गया, पर आख़िर वह कल्पना मात्र होगी। वह आदशे हमसे दूर--बहुत दृर--- 
है। जिस अवस्था में मनुष्य अभी है, उसे वहीं से आगे बढ़ने में सहायता देनी 
चाहिए। मनृष्य इस जड़-सुष्टि को यथार्थ मानता है। हम-तुम सभी जड़वादी 
हैं। हम ईद्वर और आत्मा के सम्बन्ध में बातें करते हैं सो ठीक है, पर इस 
प्रकार बातें करना समाज का प्रचलन मात्र ही है। हमने इन झाब्दों को तोते की 
तरह रट लिया है और हम उन शब्दों का उच्चारण कर दिया करते हैं। अतः 
आज हम जड़वादी के रूप में जहाँ भी हैं, वहीं से प्रारम्भ करना होगा। हमें 
जड़-वस्तु की सहायता छेते हुए क्रशः धीरे धीरे आगे बढ़ना होगा। तभी हम 
अंततः यथार्थ आत्मवादी वन सकेंगे; तभी हम यह अनुभव करने लगेंगे कि हम 
आत्मा हैं; तभी हम आत्मा को समझेंगे और हमें यह पता लगेगा कि यह संसार, 
जिसे हम अनन्त कहा करते हैं, उस वस्तु का केवल स्थूल बाह्य रूप है, जो उसके 
पीछे वर्तमान है। 

परन्तु इसके सिवा कुछ और भी आवश्यक है। तुम छोगों ने बाइबिल में 
ईसा मसीह के शैलोपदेश” (8&फ्राठ्य 69 एं76 )/०४77) में पढ़ा होगा--- 
'माँगो और वह तुमको दे दिया जायगा; ढूंढ़ो और तुम पा जाओगे, दरवाज़ा 
खटखटाओ आऔर वह तुम्हारे लिए खोल दिया जायगा।” पर कठिनाई तो यह 
है कि दूँढ़ता कौन है? चाहता कौन है? हम सब कहते हैं कि हम ईइवर को 
जानते हैं। यदि एक मतुष्य यह सिद्ध करने के लिए कि 'ईइ्वर नहीं है' एक 
वृहत्‌ ग्रन्थ लिखता है, तो दूसरा, ईश्वर का अस्तित्व प्रमाणित करने के लिए 
एक दूसरा ग्रन्थ लिख डालता है। एक मनुष्य अपनी सारी उम्र ईव्वर का अस्तित्व 
सिद्ध करना ही अपना कतंव्य समझता है, तो दूसरा उस मत का खण्डन करता ही 
उचित समझता है; और इसलिए वह मनृष्यों को यही उपदेश देता फिरता है कि 
ईहवर है ही नहीं। ईश्वर के अस्तित्व का खण्डन या मण्डन करने के लिए पुस्तकें 
लिखने का क्या प्रयोजत ? ईश्वर हो, चाहे न हो, इससे अधिकांश लोगों का 
क्या वनता-विगड़ता है? अधिकांश मनुप्य यन्त्र के सदृश काम करते रहते हैं, 
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न तो ईश्वर का कोई विचार उनके मन में आता है और न ईइवर की कोई 
आवश्यकता उन्हें प्रतीत होती है। ऐसा करते करते एक दिन काल आ पहुँचता 
है और पुकारता है, “चलो !” उस समय वह मनुष्य कहता है, “जरा ठहरो, 
मुझे कुछ समय और चाहिए, मेरा वेटा थोड़ा बड़ा हो जाय ! ” परन्तु काल कहता 
है, “चलो, तुरन्त चलो ।” बस, ऐसा ही हुआ करता है। वेचारे श्री अमुक चल 
दिये। उस बेचारे से हम क्‍या कहें ? अपनी ज़िन्दगी में उसे कभी कोई ऐसी चीज 
नहीं मिली, जो उसे बतला देती कि ईश्वर ही सर्वोत्तम पदार्थ है। सम्मवतः 
वह पूर्व जन्म में शूकर रहा हो और अव मनुृष्य-योनि में अधिक अच्छी अवस्था 
में था। पर इस दुनिया में कुछ ऐसे भी लोग है, जिनकी कुछ जाग्रति हो चुकी 
है। कोई विपत्ति आ पड़ती है, हमारे किसी प्रियतम की मृत्यु हो जाती है, जिस 
पर हमने अपनी सारी आत्मा समर्पित कर दी थी, जिसके लिए हम सारे संसार 
को, यहाँ तक कि अपने सगे भाई को भी ठगा करते थे, जिसके लिए हम तरह 
तरह के घृणित काये करते भी नहीं हिचकते थे, वही एक दिन मृत्यु के कराछू 
गाल में प्रविष्ट हो जाता है, तव हमें एक जोर का घकका लगता है। हमारी 
आत्मा से एक आवाज निकलती है, और पूछती है, “कहो, अब आगे क्या होगा ? ” 
हाँ, कभी कभी मृत्यु से कोई आघात नहीं पहुँचता, पर ऐसे प्रसंग बहुत कम होते 
हैं। जव कोई वस्तु हमारे हाथ से निकल जाती है, तव हममें से अधिकांश 
चिल्ला उठते हैं, “अब क्या होगा ?” इन्द्रियों पर यह हमारी कैसी घोर आसक्ति 
है! तुमने सुना ही है कि डूबता मनुप्य तिनके का सहारा पकड़ता है। मनुप्य 
पहले तो तिनके को ही पकड़ता है और जब वह॒तिनका उसकी सहायता नहीं 
कर पाता, तब वह किसी अन्य की सहायता की अपेक्षा करता है। फिर भी लोग 
उच्चतर वस्तुओं की प्राप्ति होने के पूर्व यौवन की मूखंताओं में जवश्य पड़ जाते हैं। 

भक्ति एक घर्म है। धर्म बहुत से लोगों की चीज़ नहीं होती। ऐसा होना 
असम्भव है। घुटनों की क़वायद, उठक-बैठक तो बहुत से लोगों के करने की चीजे 
हो सकती है, पर 'घर्म' तो केवल थोड़े से ही व्यक्तियों की वस्तु है। प्रत्येक देश 
में कुछ सौ ही मनुप्य ऐसे होते हैं, जो घामिक हो सकते हैं। और होंगे। भेष 
लोग धामिक नहीं हो सकते, क्योंकि एक तो वे जाम्रत नहीं होते, और न उन्हें 
वैसी इच्छा ही होती है। मुख्य वात है ईइ्वर-प्राप्ति की आकांला। हमारे 
सभी स्वार्थों की पूर्ति बाहरी संसार के द्वारा हो जाती है। अतः हमें ईब्वर के 
सिवा अन्य सभी वस्तुओं की आकांक्षा होती है। अतः जब हमें इस वाह्य संसार 
के उस पार की चीज़ों की आवश्यकता होती है, तभी हम उनकी पूर्ति अन्तः्त्व 
स्लोत या ईश्वर से करना चाहते है। हमारी आवश्यकताएँ जब तक इस भोतिक 
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सृष्टि की संकुचित सीमा के भीतर की वस्तुओं तक ही परिमित रहती हैं, तव तक 
हमें ईश्वर की कोई ज़रूरत नहीं पड़ती । जव हम यहाँ की हर एक चीज़ से तृप्त 
होकर ऊब जाते हैं, तभी हमारी दृष्टि अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए 
इस सृष्टि के परे दौड़ती है। जब आवश्यकता होती है, तभी उसकी माँग भी 
होती है। इसलिए इस संसार की वालकीड़ा से, जितनी जल्दी हो सके सिपट 
लो। तभी तुम्हें इस संसार के परे की किसी वस्तु की आवश्यकता प्रत्तीत होगी 
और धर्म के प्रथम सोपान पर तुम क़दम रख सकोगे। 

धर्म का एक वह रूप है, जो केवल फ़ैशन हो गया है! मेरी मित्र की बैठक 
फ़र्वीचर से भरी हुई है; जापानी फूलदान रखना एक फ़ैशन है, अतः वे भी 
जापानी फूलदान रखेंगो, चाहे उसके लिए उन्हें हजार डॉलर भले ही ख्चे करते 
पड़ें! इसी तरह वे एक नन्‍हा सा धर्म भी अपनाना चाहती हैं और किसी धर्म 
संघ या चर्च में शामिल हो जाती है। पर भक्ति” ऐसों के लिए नहीं है। यह 
चाह नहीं है। 'चाह' वह है, जिसके विना हम जी न सकें। हमें हवा की आव- 
इयकता है, भोजन की आवश्यकता है, कपड़ों की आवश्यकता है; इसके बिना 
हम जी नही सकते। जब मनुष्य इस संसार में किसी स्त्री से प्रेम करता है, तव 
कभी कभी उसे प्रतीत होता है कि उस स्त्री के विना वह जी ही नहीं सकता, यद्यपि 
उसकी यह भावना मिथ्या है। जब पति मरता है, तव पत्नी समझती है कि 
मैं पति के विना नहीं जी सकती, पर फिर भी वह जीती ही है। किसी वस्तु की 
आवश्यकता की जाँच यही है कि उस वस्तु के अभाव में जीना असम्भव हो जाय 
“या तो हमें उस वस्तु की प्राप्ति हो या उसके विना हम मर जायें। जब हमें 
ईंदवर के सम्बन्ध में ऐसा ही छगने रंगे, अर्थात्‌ संसार के उस पार की किसी वस्तु 
कौ---ऐसी वस्तु की आवश्यकता अनुभव करने लगें जो इन समस्त जड़ या भौतिक 
शक्तियों से परे है, उनसे ऊपर है--तभी हम “भकक्‍त' बनते है। जब क्षण भर के 
लिए बादल हट जाता है और हम इस संसार के उस पार की एक झलक पा जाते 
हैं, जव उस एक क्षण के लिए ये ऐहिक नीच वासनाएँ सित्वु में एक विन्दु के समान 
मालूम पड़ती हैं, उस समय हमारे रूघु जीवन में क्या रह जाता है? तभी 
बात्मा का विकास होता है, उसे ईइवर का अभाव खटकता है, ईइ्वर-प्राप्ति के 
लिए तीब्र उत्कष्ठा होती है और उसे पाये विना वह रह नहीं सकता ! 

इसलिए पहली सीढ़ी यह है कि हम चाहते क्या हैं? क्या हमें ईश्वर चाहिए ? 
हम बह अइन अपने से प्रतिदित करें। तुम भले ही संसार की सारी पुस्तकों 
पढ़ डाछो; पर यह प्रेम न तो वास्मिता द्वारा, न तीज वृद्धि से और ने शास्त्रों 
के अभ्यास से ही प्राप्त किया जा सकता है। जिसे ईदवर की चाह है, उसीको 
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भक्ति की प्राप्ति होगी, और ईश्वर स्वयं को उसे दे देता है।' प्रेम स्वदा पारस्परिक 
और परावतत॑ंक होता है। तुम मुझसे घृणा करते हो, और यदि मैं तुमसे प्रेम करता 
हूँ, तो तुम मुझे दूर ही रखना चाहोगे। पर यदि मैं तुमसे सतत प्रेम करता ही रहें, 
तो महीने या वर्ष भर में तुम मुझसे अवश्य ही प्रेम करने लगोगे। यह एक सुविज्ञात 
मनोवैज्ञानिक तथ्य है। जिस प्रकार प्रेमन्रता पत्नी अपने गत पति का चिन्तन 
करती है, उसी प्रकार के प्रेम से हमें ईश्वर-प्राप्ति के लिए व्याकुल होना चाहिए, 
तभी हमें ईश्वर की प्राप्ति होगी। समस्त ग्रन्थ और शास्त्र हमें कुछ भी नहीं 
सिखा सकते। पुस्तकों को रटकर हम तोते बन जाते है। पुस्तकों को पढ़कर 
कोई पंडित नहीं होता। जो मनुष्य केवल 'प्रेम' का एक शब्द पढ़ लेता है, वही 
पंडित है। अतः हमारी पहली आवश्यकता है, व्याकुलता। 

प्रतिदिन हम अपने आपसे यही प्रहत करें--क्या हमें ईश्वर को प्राप्त करने 
की लालसा है ? जब हम धर्म की वातें करें और खासकर जब हम ऊँचा आसन 
ग्रहण करके दूसरों को उपदेश देने लगें, तव हमें अपने से यही प्रइन पूछना चाहिए। 
मैं अनेक वार देखता हूँ कि मुझे ईश्वर की चाह नहीं है; मुझे रोटी की चाह 
उससे अधिक है। यदि मुझे एक टुकड़ा रोटी न मिले, तो मैं पागल हो जाऊँगा। 
हीरे की पिन बिना बहुतेरी महिलाएँ पागल हो जायेंगी। पर उन्हें ईश्वर-प्राप्ति 
के लिए इसी प्रकार की लालसा नही है। विश्व की 'उस एकमात्र यथार्थ 
वस्तु' का उन्हें ज्ञान नहीं है। हमारी भाषा में एक कहावत प्रचलित है--- 
'भारै तो हाथी लूटै तो भण्डार।' भिखारियों को लूटकर या चींटियों का शिकार 
करके क्या लाभ हो सकता है ? अतः यदि प्रेम करना है, तो ईइवर से प्रेम करो। 
इन सांसारिक वस्तुओं की परवाह कौन करता है? यह संसार बिल्कुल मिथ्या है। 
संसार के सभी महान्‌ मनीषी इसी नतीजे पर पहुँचे हैं। इस संसार से निकलने 
का मार्ग ईइवर के अतिरिक्त और दूसरा नहीं है। वही (ईश्वर) हमारे जीवन 
का ध्येय है। वे मत, जो संसार को जीवन का ध्येय बताते हैं, अनर्थकारी हैं। 
इस संसार और इस शरीर का भी मूल्य है, पर वह गौण है, वे साध्य की श्राप्ति 
के साधन मात्र हैं। किन्तु संसार हमारा साध्य नहीं बन सकता। दमा लग हम 
संसार को प्रायः साध्य वस्तु और ईश्वर को उसका साधन बना बैठते हैं। हम 
देखते हैं, लोग गिरजाघर में जाकर कहा करते है, हे ईश्वर ! मुर्ज यह वस्तु दे, 


१. नायसात्मा प्रवचनेन रभ्यो न मेधया न बहुना श्रुतेन । 


यमेवैष वणते तेन रूभ्यस्तस्पैब आत्मा विवृणुते तनूं स्वाम्‌ ॥ 
हा --कठोपनिषद्‌ ॥ १।२॥२ ३॥ 
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वह वस्तु दे ! हे ईश्वर ! मेरी वीमारी अच्छी कर दे ।” उनको सुन्दर नीरोग 
शरीर चाहिए और उन्होंने सुन रखा है कि ऐसा कोई व्यक्ति एक जगह बंठा 
है, जो उनके इस काम को कर देगा; इसलिए वे जाते हैं और उससे प्रार्थना 
करते हैं। धर्म के संवंध में ऐसे विचार रखने की अपेक्षा नास्तिक होना बेहतर 
है। जैसा मैं बता चुका हूँ, यह भक्ति” सर्वोच्च आदर्श है। मैं कह नहीं सकता 
कि भविष्य में करोड़ों वर्षों में भी हमें उस आदशे (या भक्ति) की प्राप्ति होगी 
या नहीं। पर हमें तो उस (भक्ति) को अपना सर्वोच्च आदर्श बनाना ही चाहिए 
और अपनी समस्त इन्द्रियों को उस सर्वोच्च जादर्श की ओर ही उन्मुख कर 
देना चाहिए। इससे यदि हमें अपने साध्य की प्राप्ति न भी होगी, तो कम से 
कम हम उसके अधिक निकट तो अवश्य पहुँच जायँगे। संसार और इच्द्रियों में 
से ही धीरे घीरे अपना रास्ता बनाते हुए हमें ईश्वर तक पहुँचना है। 


आध्यात्मिक गुरु 


यह निश्चित है कि प्रत्येक आत्मा को पूर्णता की प्राप्ति होगी और अन्त में 
सभी प्राणी उस पूर्णावस्था को प्राप्त करेंगे। हम इस समय जो भी हैं, वह हमारे 
पिछले अस्तित्व और विचारों का परिणाम है तथा हमारी भविष्य की अवस्था 
हमारे वर्तमान कार्यों और विचारों पर अवरूम्बित रहेगी। कितु इससे हमारे 
लिए दूसरों से सहायता प्राप्त करना वर्जित नहीं हो जाता। किसी वाह्य सहायता 
से आत्मशक्तियों का विकास अधिक तेज़ी से होने लगता है। अतः संसार के 
अधिकांश मनुष्यों के लिए बाह्य सहायता की प्रायः अनिवार्य रूप से आवश्यकता 
होती है। हमारे विकास को स्फुरित करनेवाला प्रभाव वाहर से आता है और 
हमारी प्रसुप्त शक्तियों को जगा देता है। तभी से हमारी उन्नति का प्रारम्भ 
होता है, आध्यात्मिक जीवव का आरम्भ होता है और अच्त में हम पावन और 
पूर्ण बन जाते हैं। यह स्फुरक शक्ति, जो बाहर से आती है, हमें पुस्तकों से प्राप्त 
नहीं हो सकती; एक आत्मा दूसरी आत्मा से ही प्रेरणा प्राप्त कर सकती है, 
किसी अन्य वस्तु से नहीं। हम जन्म भर पुस्तकों का अध्ययन करते रहें और 
बड़े बौद्धिक भी हो जायें, पर अन्त में हम देखेंगे कि हमारी आत्मा की कुछ भी उन्नति 
नहीं हुई है। यह आवश्यक नहीं है कि उच्च श्रेणी के बौद्धिक विकास के साथ 
मनुष्य का आत्मिक विकास भी सम तुल्य हो जाय। प्रत्युत हम प्रायः यही देखते 
हैं कि वुद्धि का उच्च विकास आत्मा की ही वेदी पर होता है। 

बुद्धि की उन्नति करने में तो हमें पुस्तकों से बहुत सहायता प्राप्त होती है, 
पर आत्मा के विकास में उनसे रूगरभग शृल्यप्राय ही सहायता प्राप्त होती है। 
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ग्रन्थों का अध्ययन करते करते कभी कभी हम भ्रमवश ऐसा सोचने लगते हैं कि 
हमारी आध्यात्मिक उन्नति में इस अध्ययच से सहायता मिल रही है। पर जब 
हम अपना आत्म-विश्लेषण करते हैं, तब पता लगता है कि ग्रन्थों से केवल हमारी 
बुद्धि को ही सहायता मिली है, आत्मा को नहीं। यही कारण है कि हर व्यक्ति 
आध्यात्मिक विषयों पर अद्भुत व्याख्यान तो दे सकता है, पर जब कार्य करने 
का अवसर आता है, तो वह अपने को विल्कुल निकम्मा पाता है। कारण यह 
है कि जो बाह्य शक्ति हमें आत्मोन्नति के पथ में आगे बढ़ाती है, वह हमें पुस्तकों 
द्वारा नहीं मिल सकती। आत्मा को स्फुरित करने के लिए ऐसी शक्ति किसी 
दूसरी आत्मा से ही प्राप्त होनी चाहिए। 
जिस आत्मा से यह शक्ति मिलती है, उसे गुरू या आचार्य कहते हैं 
और जिस आत्मा को यह शक्ति प्रदान की जाती है, वह शिष्य या चेला 
कहलाता है। इस शक्ति के संप्रेषण के लिए पहले तो यह आवश्यक है कि 
जिस आत्मा से यह शक्ति संचारित होती है, उसमें उस शवित को अपने 
पास से दूसरे में संग्रेषित कर सकने की क्षमता हो, और दूसरी आवश्यकता 
यह है कि जिसको वह शतक्त संप्रेषित की जाय, उसमें उसको ग्रहण करने की 
क्षमता हो। बीज सजीव हो और खेत अच्छी तरह से जूता हुआ हो। जब ये 
दोनों शर्तें पूरी हो जाती हैं, तब धर्म की आश्चर्यजनक उन्नति होती है। 'धर्मे 
का वक्ता अलौकिक हो और श्रोता भी वैसा ही हो।' और जब दोनों अलौकिक 
या असाधारण होंगे, तभी अत्युत्तम आत्मिक विकास सम्भव -है, अन्यथा नहीं। 
ऐसे ही छोग यथार्थ गुरु है और ऐसे ही लोग यथार्थ शिष्य। अन्य तो मानो घर्म 
का केवल खिलवाड़ करते है। वे थोड़ा सा बौद्धिक प्रयास तथा कुछ कुतूहलपूर्ण 
शंकाओं का समाधान करते रहते हैं। उनके बारे में हम कह सकते हैं कि वे मानो 
घर्म-क्षेत्र की केवल बाहरी परिधि पर खड़े हैं। पर उसकी भी कुछ न कुछ सार्थ- 
क॒ता है--धर्म की सच्ची प्यास उससे जाग्रत हो सकती है; समय आने पर ही 
सव कुछ प्राप्त होता है। प्रकृति का यह एक रहस्यपूर्ण नियम है कि खेत तैयार 
होते ही बीज मिलता है। ज्यों ही आत्मा को घर्मं की आवश्यकता होती है, त्योंडी 
घामिक शक्ति का देनेवाला कोई न कोई आना ही चाहिए। 'खोज करनेवाले 
पापी की भेंट खोज करनेवाले उद्धारक से हो ही जाती है।' जब ग्रहण करनेवाली 
आत्मा की आकर्षण-शक्ति पूणं और परिपक्व हो जाती है, उस समय उस आकर्षण 
का उत्तर देनेवाली शक्ति आनी ही चाहिए। 
पर मार्ग में बड़े खतरे भी हैं! एक खतरा यह है कि कहीं ग्रहीता आत्मा 
(शिष्य) अपने क्षणिक आवेश को यथार्थ घामिक पिपासा न समझने लगे। ऐसा हमें 


विवेकानन्द साहित्य रे 


स्वयं अपने में भी मिलेगा। हमारे जीवन में प्रायः ऐसा घटित होता है कि जिस 
व्यक्ति पर हमारा बहुत प्रेम है, वह अचानक मर जाता है, उसकी मृत्यु से हमें क्षण 
भर के लिए धक्का पहुँचता है। हम सोचते हैं कि यह संसार हाथ से निकला जा 
रहा है, हमें संसार से कुछ उच्चतर वस्तु चाहिए और अब हम धार्मिक होने जा रहे 
हैं। पर कुछ दिनों के वाद वह तरंग निकल जाती है और हम जहाँ के तहाँ पड़े रह 
जाते हैं। हमें अनेक वार इन आवेशों में धर्म की सच्ची पिपासा का भ्रम हो जाता 
है। पर जव तक इन क्षणिक आवेशों में हमें इस प्रकार का भ्रम होता रहेगा, तब 
तक हमारी आत्मा की वह सतत यथार्थ पिपासा जाग्रत नहीं होगी और हमें 'शक्ति- 
दाता (गुरु) प्राप्त न होंगे। 

अत: जब हमारे मन में यह शिकायत उठे कि हमें सत्य की प्राप्ति नहीं हुई है, 
यद्यपि हम उसकी प्राप्ति के लिए इतने व्याकुल हैं, उस समय हमारा प्रथम कर्तव्य यह 
होना चाहिए कि हम आत्म-निरीक्षण करें और पता लगायें कि क्या हमें वास्तव में 
उस (सत्य या धर्म ) की पिपासा है ? अकसर तो यही दिखेगा कि हमीं उसके योग्य नहीं 
है, हमें धर्म की आवश्यकता ही नहीं है, हममें अभी आध्यात्मिक पिपासा ही नहीं है। 

'शक्तिदाता' गुरु के लिए तो और भी अधिक कठिनाइरयाँ होती हैं। बहुतेरे 
तो ऐसे है, जो स्वयं अज्ञान में डूबे रहने पर भी अपने अन्तःकरण में भरे अहंकार 
के कारण अपने को सर्वेज्ञ समझते हैं। इतना ही नहीं, वे दूसरों का भार अपने कन्वे 
पर उठाना चाहते हैं और इस प्रकार अन्धा अन्धें को राह दिखावे' वाली कहावत 
चरितार्थ करते हुए अपने साथ उन्हें भी गड्ढे में ले गिरते हैं। संसार में ऐसों की 
ही भरमार है। हर कोई गुरु होता चाहता है, हर भिखारी कक्ष मुद्रा का दान करना 
चाहता है। जैसे ये भिखारी हँसी के पात्र हैं, वैसे ही ये गुरु भी । 

तब प्रदत यह है कि गुरु की पहिचान हमें कैसे हो? सूर्य को दिखाने के छिए 
मणगालरू या दीपक की आवश्यकता नहीं होती। सूर्य को देखने के लछिए हम मोम- 
वत्ती नहीं जछाते। सूर्य का उदय होते ही उसके उदय होने का ज्ञान हमें स्वभावत 
ही हो जाता है। उद्ी प्रकार जब हमें सहायता देने के लिए किसी जगदगरु का आग- 
मन हांता है, तब आत्मा को अपने स्वभाव से ही ऐसा लगने छगता है कि उसे सत्य 
की प्राप्ति हो गयी। सत्य स्वयंसिद्ध होता हे। उसे सिद्ध करने के लिए किसी 
अन्य प्रमाण की आवश्यकता नहीं होती। सत्त स्वयंप्रकाथ होता है। वह हमारी 
प्रकृति की अन्तरतम गुहाओं तक को भेद देता है और सारी स॒प्टि चिल्ला उठती 

यही सत्य है।' महान्‌ आचाय॑ ऐसे ही होते हैं। पर हम तो इनकी अपेक्षा छोटे 

आचाया से भी सहायता पा सकते हूँ। किन्तु जिनके पास से हम दीक्षा लेना चाहते 
हैं या जिन्हें हम गुर बनाना चाहते हैं, उनके विषय में ठीक या उचित राय कायम 


र५ भवितियोग पर प्रवचन; 


कर सकने के लिए पर्याप्त अन्तःशदित हममें बहुधा नही होती; इसलिए कुछ 
कसौटियों की आवश्यकता है। जिस प्रकार शिष्य में कुछ लक्षणों का रहना 
आवश्यक है, उसी प्रकार गुरु में भी कुछ लक्षण होने चाहिए। 
पवित्रता, यथार्थ ज्ञान-पिपासा और घैर्य--ये लक्षण शिष्य में अवश्य हों। 
अपवित्र आत्मा कभी घामिक नही हो सकती। सबसे वड़ी आवश्यकता इसी पवि-- 
त्रता की है। सब प्रकार की पवित्रता नितान्त आवश्यक है। दूसरी आवश्यकता 
इस वात की है कि शिष्य को ज्ञान-प्राप्ति की यथार्थ पिपासा हो। प्रश्न यही' है 
कि चाहता कौन है ? हम जो चाहते है, वही मिलता है, यह पुराना नियम हैं।, 
जो चाहता है, वह पाता है। धर्म की चाह बड़ी कठिन बात है। इसे हम साधा- 
रणतः जितना सरल समझते हैं, उतना सरल नहीं है। फिर हम यह तो सदा भूल 
ही जाते हैं कि व्याख्यान सुनना या पुस्तकें पढ़ना घर्म नहीं है। धर्म तो एक 
सतत संघ है। स्वयं अपनी प्रकृति का दमन करते रहना; जब तक उस पर विजय 
प्राप्त न हो जाय, तव तक निरन्तर लड़ते रहने का नाम धर्म है। यह एक या दो 
दिन, कुछ वर्षो या जन्मों का प्रइन नहीं है। इसमें तो सैकड़ों जन्म वीत जाये, तो 
भी हमें इसके लिए तैयार रहना चाहिए। सम्भव है, हमें अपनी प्रकृति पर तुरन्त. 
विजय मिल जाय; या सम्भव है, सैकड़ों जन्म तक हमें यह विजय प्राप्त न हो; 
पर हमें उसके लिए तैयार रहना आवश्यक है। जो शिप्य इस भावना के साथ. 
अग्रसर होता है, उसको सफलता मिलती है। 
गुरु में पहले तो हमें यह देखता चाहिए कि वह शास्त्रों के मर्म को जानता हो.। 
सारा संसार वाइविल, वेद, कुरान आदि आदि धर्म-झास्त्रों को पढ़ता है, पर ये. 
सब तो केवल शब्द, बाह्य विन्‍्यास, वाक्य-रचना, शब्द-रचना और भाषाविजञान, 
ही हैं, धर्म की सूखी, वीरस अस्थियाँ मात्र। गुरु चाहे किसी ग्रल्थ का काल-निर्णय 
कर ले, पर झब्द तो वस्तुओं का वाहरी रूप मात्र है। जो शब्द की ही उलझन में 
अधिक पड़े रहते हैं और अपने मन को शब्दों की शक्ति में ही। दौड़ाया करते हैं, 
वे भाव को खो बैठते हैं। इसीलिए गुरु को धर्मझास्त्रों के मर्म को जानना आवश्यक 
है। शब्दों का जाल गहन अरथ्य के समान है, जहाँ मनुष्य का मन भटक जाता है 
और बाहर निकलने का मार्ग नहीं पाता। दब्द-योजना की विभिन्न रीतियाँ, 
सुन्दर भाषा बोलने की विभिन्न शैलियाँ, शास्त्रों के अर्थ समझाने के अनेक रूप-- ये 
सब विद्वानों के आनन्द-भोग की वस्तुएँ है; इनसे किसीको मुक्ति चहीं मिल सकती 7 


१. बाग्वेखरों शाव्दझरी शास्त्रव्याख्यानकौशरूम। 
बैदुष्यं विद्ुुषां तहद्‌ भुक्तये त तु मुंदतये॥ विवेकचूडामणि ॥५८॥. 
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जो लोग इन सबका प्रयोग करते हैं, वे तो अपने पाण्डित्य का प्रदर्शन करने 
के लिए ही ऐसा करते हैं, जिससे संसार उनकी स्तुति करे और यह जाने कि वे 
विद्वान है। तुम देखोगे कि संसार के किसी भी महान्‌ आचार्य ने शास्त्र के 
वाक्यों के अनेक अर्थ नहीं किये, न शब्दों की खींचातानी' का कोई प्रयत्न किया, न 
उन्होंने यह कहा कि इस शब्द का अर्थ अमुक है और इस शब्द तथा उस झब्द के बीच 
भाषाविज्ञान की दृष्टि से इस प्रकार का सम्वन्ध है। संसार में जितने महान्‌ बाचार्य 
हुए हूँ, उनका चरित्र अध्ययत करो तो कोई भी ऐसा नहीं मिलेगा, जिसने इस मार्ग 
का अवलम्वन किया हो। फिर भी इन्हीं आचार्यों मे यथार्थ शिक्षा दी। और दूसरे 
लोगों ने, जिनके पास सिखाने को कुछ नही था, एक ही शब्द को ले लिया और उस 
'पर तीन तीन जिल्दों की पोथी रच डाछी ! मेरे गुरुदेव मुझसे कहा करते थे 
कि तुम ऐसे छोगों को क्या कहोगे जो आम के वाग में जाने पर पेड़ों की पत्तियाँ 
गिनने, पत्तों के रंग जाँचने, शाखाओं की मोटाई नापने तथा उनकी संख्या गिनने 
इत्यादि में छुग्रे रहें, जब कि उनमें से केवल एक ही में आम खाने की बुद्धि हो। 
अत: पत्ते और शाखाओं की गितती करना और टिप्पणी तैयार करना दूसरों के 
लिए छोड़ दो। इन सव कार्यों का महत्त्व अपने उपयुवत् स्थान में है, पर इस घामिक 
क्षेत्र में नहीं। ऐसी चेप्टा से मनृष्य धामिक नहीं वन सकते। इन पत्ते गरिनने- 
वालों में तुम्हे श्रेष् धामिक शक्तिसम्पन्न मनुष्य कदापि नहीं मिल सकता। मनुप्य 
का सर्वोपरि उद्देशय, सर्वश्रेष्ठ पराक्रम धर्म है, कितु उसके लिए पत्ते गिनने' की 
कोई आवश्यकता नहीं है। यदि तुम ईसाई होना चाहते हो, तो यह जानना 
आवश्यक नही कि ईसा मसीह कहाँ पैदा हुए थ्े---जेरूसलेम में या बेथेलहम में; 
या उन्होंने शैलोपदेश' ठीक किस तारीख को सुनाया था; तुम्हें तो केवल उस 
डछोपदेश” के अनू भव करने की .अवश्यकता है। यह उपदेश किस समय दिया 
गया, इंच विपय में दो हज़ार शब्द पढ़ने की जरूरत नहीं। वह सब तो विद्वानों 
के विलास के लिए है। उन्हें उसे भोगने दो; तथास्तु' कह दो और बाज, हम 
आम खायें। 

दुंसरी आवश्यकता यह है कि गुरु निप्पाप हों। इंग्लैण्ड में मुझसे एक मित्र 
'पूछने लगे, “गुर के व्यक्तित्व को हम क्यों देखें? हमें तो उनके उपदेशों को ही 
विचार करके ग्रहण कर लेना चाहिए ?” नहीं, ऐसा ठीक नहीं। यदि कोई 
मनुष्य मुझे ग्तिप्रास्त्र, रसायन शास्त्र या कोई अन्य भौतिक विज्ञान सिखाना 
चाहता है, तव तो उस शिक्षक का आचरण चाहे जैसा भी हो, वह मुझे इन विषयों 
की शिक्षा दे सकता है, क्योंकि इन विषयों के सिखाने के लिए केवल बौद्धिक जान 
'की ही आवश्यकता है। केवल वुद्धि-बल के द्वारा ही इन विषयों की शिक्षा दीजा 
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सकती है, क्योंकि इन विषयों में, आत्मा की ज़रा सी भी उन्नति हुए बिना मनुष्य 
में बुद्धि की विराट शक्ति का उत्पन्न होना संभव है। पर आध्यात्मिक विज्ञानों 
के सम्बन्ध में तो आदि से अन्त तक अपवित्र आत्मा में घर्मं की ज्योति का होना 
असंभव है। ऐसी आत्मा सिखलायेगी ही क्या ? वह तो कुछ जानती ही नहीं। 
पवित्रता ही आध्यात्मिक सत्य है। पवित्र हृदयवाले घन्य हैं, क्योंकि वे ही ईश्वर 
का दर्शेत करेंगे।! इस एक वाक्य में सव धर्मों का निचोड़ है। यदि तुमने इतना ही 
जान लिया तो भूत काल में जो कुछ इस विषय में कहा गया है और भविष्य काल में 
जो कुछ कहा जा सकता है, उन सवका ज्ञान तुम्हें प्राप्त हो गया। तुम्हें और किसी 
मोर दृष्टिपात करने की ज़रूरत नहीं, क्योंकि तुम्हें इस एक वाक्य में ही सारी 
आवश्यक सामग्री प्राप्त हो गयी। यदि संसार के सभी धर्मशास्त्र नष्ट हो जायें, 
तो अकेला यह वाक्य ही संसार का उद्धार कर सकेगा। आत्मा के पवित्र हुए बिना, 
ईश्वर का दर्शन, इस जगत्‌ के परे की झाँकी कभी नहीं मिल सकती। इसीलिए 
आध्यात्मिकता का उपदेश करनेवाले गुरु में पवित्रता का होना अनिवायों है; 
पहले हमें यह देखना चाहिए कि वे (गुरु) क्‍या हैं, और तदुपरान्त वे क्या कहते 
हैं'। बौद्धिक विषयों के आचार्यों के पक्ष में यह वात आवश्यक नहीं है, वहाँ तो जो 
वे हैं, उसकी अपेक्षा जो वे कहते हैं, उसीको हम महत्त्व देते हैं। पर घामिक गुरु 
के विषय में हमें पहले और सर्वोपरि यह देख लेना चाहिए कि वे क्या हैं, और 
सभी उनके उपदेश का मूल्य है; क्योंकि वह तो संग्रेषण करनेवाला होता है। यदि 
स्वयं गुरु में वह आध्यात्मिक शक्ति न हो, तो वह शिष्य में किसका संचार 
करेगा ? जैसे, यदि गर्मी पहुँचानेवाला पदार्थे स्वयं गर्म हो, तभी वह गर्मी के 
स्पंदन संप्रेषित कर सकेगा, अन्यथा नहीं। ठीक यही बात गुरु के उन मानस- 
स्पंदनों के संबंध में सत्य है, जिन्हें वह शिष्य में संचरित करता है। प्रइत संवाहन 
का है, केवल हमारी बौद्धिक क्षमताओं को उत्तेजित करने की वात नहीं है। 
कोई यथार्थ तथा प्रत्यक्ष शक्ति गुरु से निकलकर जाती है और शिष्य के हृदय 
में पल्‍लवित होने लगती है। इसी कारण गुरु का सच्चा होना एक अनिवार्य आव- 
चइयकता है। 
तीसरी बात है उद्देश्य। हमें देखना चाहिए कि गुरु नाम, यश अथवा अन्य 
किसी ऐसे ही उद्देश्य से तो उपदेश नहीं देते, वरन्‌ केवल प्रेम के निमित्त शिष्य के 
अति शद्ध प्रेम से परिचालित होकर उपदेश देते हैं। क्योंकि केवल प्रेम के ही माध्यम 
हारा गरु से शिष्य में आध्यात्मिक शक्तियों का संचार किया जा सकता है। अन्य 
किसी माध्यम द्वारा इन शक्तियों का संचार नहीं हो सकता। अर्थ-प्राप्ति या कीति- 
लाभ आदि किसी अन्य उद्देश्य से प्रेरित होने पर संग्रेपण का माध्यम तत्काल नप्ड 
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हो जाता है। अतः यह सब प्रेम द्वारा ही होना चाहिए। जिसने ईब्वर हे 
साक्षात्कार कर लिया है, वही गुरु हो सकता है। जब तुमको गुरु में ये आवश्यक वा 
मिल जाएँ, तो तुम निरापद हो, तुम्हें कोई डर नहीं। और यदि ये बातें गुर में न हैं, 
तो उनको स्वीकार करना वुद्धिमानी नहीं है। कारण, यदि वे सदुभाव का संचार 
नहीं कर सकते, तो कभी कभी उनसे दुर्भाव के ही संचार होने का डर रहता है। 
इस वात के प्रति सजग रहना चाहिए। अतः स्वाभाविक तिष्कर्ष यह है कि हम 
किसी भी ऐरे-गैरे से उपदेश नही ले सकते। हा 

नदी-नाछों और पत्थरों के प्रवचन करने की वात काव्यालंकार के रुप में तो 
ठीक हो सकता है, पर जिसके भीतर सत्य नहीं है, वह सत्य का अणु मात्र भी उपदेश 
नहीं कर सकता। नदी-नाले किसे प्रवचन देते हैं?! उसी मानव आत्मा का, 
जिसका जीवन-कमछ पहले ही मुकुलित हो चुका है। जब हृदय खुल जाता है, 
तव उसे नालों, पत्थरों से भी उपदेश प्राप्त हो सकता है, इल सबसे घामिक शिक्षा 
मिल सकती है। पर जो हृदय खुला नहीं है, उसे तो नाले और पत्थर के अतिखित 
और कुछ दिखेगा ही नहीं। अन्धा आदमी अजायबंधर भले ही चला जाय, पर 
उसके हाथ केवल आना और जाना ही छंगेगा। यदि उसे कुछ देखना है, तो पहले 
उसकी आँखें खुलती चाहिए। धर्म की आँखों को खोलनेवालू गुरु होता है। भततः 
गुरु के साथ हमारा सम्बन्ध पूर्वज और वंगज का होता है। गुरु घामिक पूर्वज भर 
विष्य उसका घामिक वंशज होता है। स्वाधीनता और स्वतंत्रता की वातें चाहे 
जितनी अच्छी छगें, पर विनय, नम्नता, भक्ति, श्रद्धा और विश्वास के बिना कोई 
धर्म नहीं रह सकता। यह उल्लेखनीय वात है कि जहाँ गुरु और शिष्य में ऐसे 


सम्बन्ध का अस्तित्व अब भी है. वहीं महान्‌ आध्यात्मिक आत्माओं का विकास 


होता है, पर जहाँ उसे वहिप्कृत कर दिया गया है, वहाँ घर्म केवल एक दिल-चहुलाव 
की वस्तु बन जाता है। उन सब राष्ट्रों और वर्मसंधों में, जहाँ गुरु और शिप्य में 
यह सम्बन्ध विद्यमान नहीं है, आध्यात्मिकता प्रायः नहीं के बरावर रह जाती है। 
उस भावना के बिना आध्यात्मिकता कदापि नहीं आ सकती। वहाँ न वो कोई 
दैनेवाला--संच्ार करनेवाला ही है और न ग्रहण करनेवाला; क्योंकि वे सब 
स्वात्रीन हैं। वे सीलेंगे किससे ? यदि थे सीखने आते हैं, तो असछ में विद्या 
ख़रीदने आते हूँ। हमें एक डॉलर का घर्म दो, क्या हम उसके लिए एक डॉलर खर्च 
नहीं कर सकते ? धर्म की प्राप्ति इस प्रकार नहीं हो सकती। 
आध्यात्मिक गुर के द्वारा संप्रेपित जो ज्ञान सात्मा को 


प्राप्त होता है, उससे 
उच्चतर एवं पवित्र वस्तु और 


कुछ नहीं है। यदि मनुष्य पूर्ण योगी हो चुका है, वो 
बह खत: ही उसे प्राप्त हो जाता है। क्िनु पुस्तकों द्वारा तो उसे प्राप्त नहीं किया 
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जा सकता। तुम दुनिया के चारों कोनों में---हिमालय, आल्प्स, काकेशस पर्वत अथवा 
गोवी या सहारा की मरुभूमि या समुद्र की तली में जाकर अपना सिर पटको, पर बिना 
गुरु मिले तुम्हें वह ज्ञान प्राप्त नही हो सकता। गुरु को प्राप्त करो, वालकवत्‌ 
उनकी सेवा करो, उनका प्रभाव ग्रहण करने के लिए अपना हृदय खोल दो, उनमें 
परमात्मा के व्यक्त रूप का दशेन करो। गुरु को ईश्वर की सर्वश्रेष्ठ अभिव्यक्ति 
समझकर उनमें हमें अपना ध्यान केन्द्रीभूत कर देना चाहिए , और ज्यों ज्यों उनमें 
हमारी यह ध्यान-शक्ति एकाग्र होगी, त्यों त्यों गुरु के मानव रूप का चित्र विलीन 
हो जायगा, मानव शरीर का लोप हो जायगा और यथार्थ ईश्वर ही वहाँ शेप रह 
जायगा। सत्य की ओर जो इस श्रद्धा और प्रेम से अग्नसर होते हैं, उनके प्रति सत्य 
के भगवान्‌ परम अद्भुत वचन कहते हैं। अपने पैरों से जूते अलग कर दो, क्योंकि 
जिस जगह तुम खड़े हो वह स्थान पवित्र है।' जिस स्थान में उस (भगवान्‌) का 
नाम लिया जाता है, वह स्थान पवित्र है; तब जो मनुष्य उसका नाम लछेता है, वह 
कितना अधिक पवित्र होगा ! और जिस मनृष्य से आध्यात्मिक सत्यों की प्राप्ति 
होती है, उसके निकट हमें कितनी श्रद्धा और भक्ति के साथ पहुँचना उचित है ! 
इसी भाव से हमें शिक्षा ग्रहण करनी है। इसमें कोई सन्देह नहीं कि ऐसे गुरु इस 
संसार में कम मिलते है, पर ऐसा भी नहीं है कि जगत्‌ उनसे बिल्कुल शून्य हो। 
जिस क्षण यह संसार ऐसे गुरुओं से रहित हो जायगा, उसी क्षण इसका अन्त हो 
जायगा, यह घोर नरक वनकर झड़ जायगा। ये गुरु ही मानव जीवन के सुन्दर तथा 
अनुपम पुप्प हैं, जो संसार को चला रहे है। जीवन के इन हृदयों के द्वारा व्यक्त 
शक्ति ही समाज की मर्यादाओं को सुरक्षित रखती है। 
इतसे परे गुरुओं की एक श्रेणी है, जो इस पृथ्वी के ईसा मसीह होते है। वे 
'गुरुओं के भी गुरु होते हैं---स्वयं भगवान्‌ मनुष्य के रूप में आते हैं। वे वहुत ऊँचे 
होते हैं और अपने स्पर्श या इच्छा मात्र से दूसरों के भीतर धामिकता एवं पवित्रता 
का संचार करते हैं, जिससे नितान्‍्त अधम और चरित्रहीन मनुष्य भी क्षण भर में 
साधु वन जाता है। उनके इस प्रकार के कार्यो के अनेक दृष्टान्त क्या हमने नहीं 
पढ़े हैं? ये उस प्रकार के गुरु नहीं हैं, जिनकी चर्चा मैं कर रहा था, ये तो सब 
गुरुओं के गुरु हैं, मनुप्य को उपलब्ध होनेवाली ईश्वर की सर्वोच्च अभिव्यक्तियाँ 
हैं, बिना उनको माध्यम वनाये हम भगवान्‌ के दर्शन और किसी तरह नहीं कर 
सकते। हम इनकी पूजा किये विना नहीं रह सकते; ये ही ऐसी विमूत्तियाँ हैं, 
जिनकी पूजा करने को हम विवश हैं। है 
ईइवर ने अपने को जिस रूप में (अपने) इन पुत्रों में व्यक्त किया है, उसके 
अतिरिक्त मनुष्य ईइवर का दर्शन किसी अन्य रूप में नहीं कर पाया है। हम ईइवर 
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को देख नहीं सकते। यदि हम ईश्वर को देखने का प्रयत्न करते हैं, तो हम ईश्वर 
का एक विक्ृत और भयानक व्यंगचित्र बना डालते हैं। एक भारतीय कथा है कि 
एक अज्ञानी मनुप्य से भगवान्‌ शिव की मूर्ति बनाने के लिए कहा गया। वह क्ई 
दिनों तक खटठपट करता रहा और अन्त में उसने एक वानर की प्रतिमा वना डाली ! 
इसी प्रकार जब कभी हम ईश्वर की मूर्ति वनाने का प्रयत्न करते हैं, तव हम उसका 
एक विक्वृत आकार ही वना पाते हैं; क्योंकि जब तक हम मनुष्य हैं, तव तक हम 
ईदवर को मनुष्य से वढ़कर और कुछ समझ ही नहीं सकते। ऐसा समय अवश्य 
आयेगा, जब हम अपनी मानव-प्रकृति को पार कर आगे बढ़ जायेंगे और उस समय 
हम ईदवर को जैसा वह है, वैसा ही जान सकेंगे । किन्तु जव तक हम मनुप्य हैं, तव तक 
उसकी हमें मनृष्य-रूप में ही पूजा करनी होगी । हम वातें चाहे जैसी कर लें, प्रयत्त 
चाहे जो भी कर ले, परमात्मा को मनुष्य के अतिरिक्त अन्य किसी रूप में देख ही 
नही सकते। हम चाहे बड़े बड़े वौद्धिक व्याख्यान दे डालें, बड़े तकंवादी हो जायें 
और यह भी सिद्ध कर दें कि ईश्वर सम्बन्धी सारी कथाएँ वेवकृफ़ी की वातें हूँ 
पर साथ ही हमें अपने सहज बोच से भी तो कुछ काम लेना चाहिए। इस विचिभ 
वृद्धि का आवार क्या है ? उत्तर मिलता है--शून्य, कुछ नहीं। इसके वाद जब 
कभी तुम किसी मनुष्य की ईब्वर-पूजा के विरुद्ध वड़े बड़े वौद्धिक व्याख्यान फट- 
कारते सुनो, तो उसे पकड़कर यह पूछो कि ईर्वर के सम्बन्ध में उसकी कल्पना क्या 
; सर्वशक्तिमत्ता,, सर्वेव्यापिता, सर्वव्यापी प्रेम' इत्यादि शब्दों का उनकी वर्तनी 
के अतिरिक्त वह और क्या अर्थ समझता है ? देखोगे, वह कुछ नहीं जानता; वह 
इन शब्दों के भावों की कोई कल्पना अपने सामने नहीं ला सकता; एक रास्ता 
चलनेवाले अपढ़ निरक्षर व्यक्ति की अपेक्षा वह किसी प्रकार श्रेप्ठ नहीं है। बल्कि 
यह राहगीर शान्त है और दुनिया की शान्ति को मंग नहीं करता, जब कि वह दुनिया 
को क्षुव्ध करता रहता है। उस पढ़ें-लिखें व्यक्ति को भी कोई प्रत्यक्ष अनुमव नहीं 
है, अतः वह और राहगीर एक भूमिका पर अवस्थित हैं। 
प्रत्यक्ष मनुमव या साक्षात्कार ही घर्म है। मोखिक विवाद और प्रत्यक्ष 
अनुभव में महान्‌ अन्तर है, यह समझ लेना चाहिए। अपनी आत्मा में जो अनुभव 
हो, वही प्रत्यक्ष सत्यानुभव है। मनुप्य के पास आत्मा की कोई कल्पना नहीं है, 
उसके सम्मुख जो आकार हूँ, उन्‍्होंकी सहाबता से वह आत्मा के विषय में सोच 
सकता है। नील आकाण, विस्तृत खेतों का समूह, समुद्र या ऐसी ही किसी विद्याल 
वस्तु की भावना उसे करनो पड़ती है। नहीं तो वह गौर किस तरह ईश्वर का विचार 
करेगा ? अतः तुम वस्तुतः क्या कर रहे हो? र्वव्यापिता' की बातें करते हो 
बोर समुद्र का चिन्तन करते हो ! क्या ईडवर समुद्र है? अतः संसार के इस व्यर्थ 
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विवाद को दूर करो। सहज बोघ की ज़रा अधिक आवश्यकता है। साधारण 
वुद्धि बड़ी दुरूभ वस्तु है। संसार में वातों की भरमार है। हम अपनी वर्तमान 
संरचना के अनुसार सीमित हैं और ईइवर को मनुष्य के ही रूप में देखने के लिए 
वाध्य हैं। यदि भैसे ईइवर की पूजा कर सकते, तो वे ईश्वर को एक बड़ा भैंसा ही 
समझते ! यदि मछली ईश्वर की पूजा करना चाहे, तो वह ईश्वर को एक बड़ी 
मछली के आकार का समझेगी। ये सव केवल कल्पनाएँ हैं। तुम और हम, भैंसा 
और मछली मानों भिन्न भिन्न पात्रों के समान हैं। ये पात्र अपनी अपनी आकृति 
के अनुसार समुद्र में पानी भरने जाते हैं। प्रत्येक पात्र में पानी के सिवा और कोई 
वस्तु नहीं है। ऐसा ही ईश्वर के विषय में सत्य है। जब मनुष्य ईश्वर को देखता 
है, तो वह उसे मनृष्य के रूप में देखता है। इसी प्रकार अन्य प्राणी भी ईश्वर को 
अपनी अपनी कल्पना के अनुसार देखते हैं। परमेश्वर को तुम केवल इसी तरह देख 
सकते हो। मनुष्य के ही रूप में उसकी उपासना कर सकते हो; क्योंकि इसके 
सिधा दूसरा कोई मार्ग है ही नहीं। दो वर्ग के मनुष्य ऐसे हैं, जो ईएवर की उपा- 
सना मनुष्य के रूप में नहीं करते, एक तो मानवरूपधारी पशु, जिनका कोई धर्म 
ही नहीं होता, और दूसरे 'परमहंस', जो मनुष्यता के परे पहुँच गये हैं, और जिन्होंने 
मन और शरीर को अलग कर दिया है, एवं प्रकृति की मर्यादा के उस पार चले गये 
हैं। समस्त प्रकृति उनकी आत्मा वन गयी है। उनके न' मन है, न शरीर। वे 
ईसा या बुद्ध के समान ईश्वर की उपासना ईइवर के ही रूप में कर सकते हैं। ईसा 
और वुद्ध ईश्वर की पूजा मनुष्य के रूप में नहीं करते थे। दूसरे सिरे पर मानव- 
पशु हैं। ये दोनों छोरवाले व्यक्ति एक-जैसे दीखते हैं। उसी प्रकार, अत्यन्त अज्ञानी 
और अत्युच्च ज्ञानी भी समान से प्रतीत होते हैं--ये दोनों ही किसीकी उपासना 
नहीं करते। अत्यन्त अज्ञानी मनुष्य को, पर्याप्त विकास न होने के कारण, ईइवर 
की उपासना की ज़रूरत ही नहीं मालूम पड़ती, इसलिए वह ईश्वर की पूजा नहीं 
करता। जो मनुष्य उच्चतम ज्ञान की प्राप्ति कर चुके हैं, वे भी ईश्वर की पूजा 
नहीं करते; क्योंकि वे तो परमात्मा का साक्षात्कार कर चुके हैं और ईश्वर के साथ 
एक हो चुके हैं। ईइवर ईश्वर की पूजा नहीं करता। इन दो सीमान्त अवस्थाओं 
का मध्यवर्ती कोई मनुष्य यदि यह कहे कि मैं मनुष्य-रूप में ईश्वर की 
पूजा नहीं करता, तो उससे सावधान रहो। वह उत्तरदायित्वहीन बातें करने- 
वाला मनुष्य है। उसका घर्मं उथले विचारवालों के लिए है, केवल बौद्धिक 
बकवास है। 
अतः ईश्वर की मनुष्य के रूप में उपासना करना अनिवार्य है और जिन जातियों 
के पास ऐसे उपास्य दिव-मानव' हैं, वे घन्य हैं। ईसाइयों में ईसा मसीह के रूप 
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में ऐसे मानवरूपधारी ईइ्वर हैं। अतः उन्हें ईसा के प्रति दृढ़ आसक्ति रखनी 
चाहिए और उन्हें ईसा को कभी नहीं छोड़ता चाहिए। मनुष्य में ईइ्वर के दर्शन 
करना यही ईश्वर-दशेन का स्वाभाविक मार्ग है। ईइवर सम्वस्धी हमारे समस्त 
विचार वहीं एकाग्र हो सकते है। ईसाइयों में सबसे बड़ी कमी इस वात की है कि 
वे ईसा के अतिरिक्त ईश्वर के अन्य अवतारों के प्रति श्रद्धा नहीं रखते। जैसे 
ईसा ईश्वर के अवतार थे, उसी तरह बुद्ध भी ईश्वर के अवतार थे तथा अन्य सैकड़ों 
अवतार होंगे। ईश्वर को कहीं पर सीमावद्ध मत करो। ईसाइयों को चाहिए 
कि ईश्वर की जो कुछ भक्ति करना वे उचित समझें, वह वे ईसा के प्रति करें; यहीं 
एक उपासना उनके लिए सम्भव है। ईदवर की पूजा नहीं हो सकती; क्योंकि 
ईदवर तो सृष्टि में सर्वव्यापी है। उनके मानव रूप की ही हम उपासना कर सकते 
है। ईसा मसीह के नाम पर'---ईसाई लोगों का ऐसी प्रार्थता करना वहुत अच्छा 
होगा। उनका ईइवर से प्रार्थना करता छोड़ केवल ईसा से ही प्रार्थना करना अधिक 
अच्छा होगा। ईश्वर मनुप्य की दुर्वछताओं को समझता है और मानव जाति का 
उपकार करने के लिए वह मनुष्य बनकर आता है। कृष्ण का कथन है, जब जब 
धर्म का हास और अधर्म की वृद्धि होती है, तव तव मैं मानव जाति का उद्धार करने 
आता हूँ।” 'अज्ञानी लोग यह न जानकर कि सृष्टि के सर्वशक्तिमान और सर्व- 
व्यापी ईइवर मैंने यह मानव रूप घारण किया है, मेरी अवहेलता करते हैं और 
आश्चर्य करते हैं कि यह कैसे सम्भव है।”' उनका मन आसुरी अज्ञान से आच्छादित 
रहता है, इसलिए वे उस मानव रूप ईश्वर में सृष्टि के स्वामी ईश्वर का दर्शन नहीं 
कर पाते। ईश्वर के महान्‌ अवतार पूजनीय हैं। यही नहीं, पूजा तो केवल इन्हीं- 
की हो सकती है। इनके जन्म-दिवस तथा महासमाधि-दिवस पर हमें विशेष 
श्रद्धांजलि समपित करनो चाहिए। ईसा की पूजा करने में मैं उनकी पूजा ठीक उसी 
तरह करूँगा, जैसी उनकी इच्छा थी, उनके जन्म-दिवस पर मैं दावत उड़ाने के 
बदले प्रार्थना और उपवास द्वारा उनकी पूजा करूँगा। जब हम इन अवतारों का, 


१. यदा यदा हि घधमर्मस्य ग्लानिर्भवति भारत। 
अम्युत्यानमवर्मेत्य तदात्मान॑. सुनाम्यहम्‌ ॥ 
+-गीता॥डाणछ।॥। 

२. अवजानन्ति मां मृढ़ा सानुषों तनुमाश्षितम्‌। 
परं॑ भावमजानन्तोीं मम भूतमहेश्वरम्‌ ॥ 
गीता ॥९।११॥ 
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इन महान्‌ विभूतियों का चिन्तन करते हैं, तब ये हमारी आत्मा के भीतर प्रकट 
होते हैं और हमें अपने समान बना देते हैं। हमारी सम्पूर्ण प्रकृति वदल जाती है 
और उनके समान हो जाती है। 

पर तुम ईसा या वुद्ध को वायु में उड़नेवाले भूत-प्रेतों तथा उसी प्रकार की 
अन्य मिथ्या कल्पनाओं के समान मत समझ लेना। शान्तं पापम्‌ ! ईसा मसीह 
प्रेतचक्त (झुञाप्रॉपशं5प८ 5८०१०८८) में नाचने आते है! मैने यह ढोंग इसी 
देश में देखा है। परमात्मा के ये अवतार इस तरह नहीं आया करते। किसी भी 
अवतार के स्पश मात्र से मनुष्य पर जो प्रभाव पड़ता है, वह बोल उठता है। जब 
ईसा का स्पर्श होगा, तो मनुष्य का दिव्यातर हो जायगा और वह मनुष्य दिव्यां- 
ततरित होकर ईसा जैसा ही वन जायगा। उसका सारा जीवन आध्यात्मिक वन 
जायगा और उसके शरीर के -रोम रोम से आध्यात्मिक शक्ति प्रवाहित होने 
लगेगी। ईसा की जो शक्तियाँ उनके चमत्कारों में और आरोग्य प्रदान करने 
की घटनाओं में दीख पड़ती हैं, वे यथार्थ में क्या थी ? वे तो तुच्छ और पग्राम्य चीजें 
थीं, और वह सब करने के लिए वे असंस्कृत मनुष्यों के बीच रहने के कारण 
विवश हुए। वे चमत्कारपूर्ण कृत्य कहाँ किये गये ? यहूदी लोगो के बीच। और 
यहुदियों ने उन्हें स्वीकार नही किया। और वैसे चमत्कार कहाँ नहीं किये गये ? 
यूरोप में। वे चमत्कार तो यहूदियों को मिले, जिन्होंने ईसा का परित्याग किया। 
उनका शैलोपदेश” यूरोप को मिला, जिसने उनको अंगीकार किया। मनुष्य 
की आत्मा ने जो सत्य था उसे ग्रहण किया और जो मिथ्या था उसका परित्याग। 
ईसा की महान्‌ शक्ति आरोग्य-दान के उनके चमत्कारों में नही है। यह तो एक 
मूर्ख भी कर सकता है। मूर्ख दूसरों को आरोग्य कर सकते हैं, शैतान भी दूसरों 
के रोग भया सकते हैं। मैंने भयानक आसुरी मनुष्यों को अद्भुत चमत्कार करते 
देखा है। ऐसे लोग मिट्टी से असछी फल वना लेते हैं। मैंने मू्ों और आसुरी 
मनुष्यों को भूत, वतंमान और भविष्य की वातें बताते देखा है। मैंने उन्हें केवल 
एक दृप्टिपात द्वारा इच्छा-शक्ति से बड़े भयानक रोगों को आराम करते देखा है। 
ये निस्सन्देह शक्तियाँ हैं, पर बहुवा ये आसुरी हुआ करती हैं। दूसरी शक्ति ईसा 
की आध्यात्मिक शक्ति है--वह जीवित रहेगी और सदा जीवित रहती आयी है, 
और वह है उनका स्वेशक्तिश्ञाली विराट प्रेम और सत्य के वे बन्द जिनका 
उन्होंने उप्रदेश दिया। उनका अपनी एक नज़र से मनुष्यों को नीरोग कर देना कभी 
विस्मृत भी हो सकता है, पर जिनका अन्तःकरण पवित्र है, वे धन्य है! उनकी यह 
उक्ति आज भी अमर है। यह शब्द-समूह शक्ति का महान्‌ अक्षय भाण्डार है। 
जब तक मनृष्य का मन क्रायम रहेगा, जब तक हम ईइवर के नाम को न भूलेंगे, तव 


है 
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तक ये शब्द चलते रहेंगे और इनका कभी अन्त न होगा। इन्हीं शक्तियों का उपदेश 
ईसा ने किया और ये ही शक्तियाँ उनके पास थीं। पवित्रता की शक्ति यथार्थ 
शक्ति होती है। अतः हमें ईसा की उपासना करते समय, उनसे प्रार्थना करते समय 
यह सदा स्मरण रखना चाहिए कि हम किस वस्तु की इच्छा कर रहे है। चामत्का- 
रिक प्रदशन की उन मूखेतापूर्ण वस्तुओं को हम नहीं चाहते, वरन्‌ आत्मा की उन 
अद्भुत शक्तियों की आकांक्षा करते हैं, जो मनुष्य को स्वतंत्र बना देती हैं, उसे 
समग्र प्रकृति पर अधिकार प्राप्त करा देती हैं और उसे दासत्व की शंखला से मुक्त 
कर ईश्वर के दर्शन करा देती हैं। 


प्रतीकों की आवश्यकता 


भवित के दो विभाग हैं। एक वैधी भक्ति, जो विधिमयी या अनुष्ठानात्मक 
होती है और दूसरी मुख्या भक्ति या पराभक्ति। अत्यन्त निम्न श्रेणी से लेकर 
उच्चतम श्रेणी तक की उपासना के सभी रूपों का समावेश भक्ति' शब्द में होता 
है। दुनिया के सभी देशों और सभी धर्मो में जितनी भी उपासनाएँ की जाती 
हैं, उत सवका नियमन प्रेम द्वारा होता है। इन उपासनाओं में बहुत सा भाग 
तो केवल विधियों का होता है और बहुत सा भाग विधियों का न होने पर भी 
प्रेम नहीं कहा जा सकता; असल में वह तो प्रेम से नीची श्रेणी का होता है। 
तथापि ये विधियाँ आवश्यक होती हैं। भक्ति का यह वाहरी भाग आत्मा को उन्नति 
के मार्ग में सहायता देने के लिए नितान्त आवश्यक है। मनुष्य यदि सोचे कि मैं 
कूदकर एकदम उच्चतम अवस्था पर पहुँच जाऊंगा, तो यह उसकी बड़ी भूल है। यदि 
वालक सोचे कि मैं एक दिन में वृद्ध बन जाऊँगा, तो यह उसका अज्ञान है। मैं 
आशा करता हूँ कि तुम सदा इस बात का ध्यान रखोगे कि घर्म न तो पुस्तकों 
में है, न वौद्धिक सम्मति देने में और न तकंवाद में ही। तर्क-सिद्धान्त, आप्त- 
वाक्य, शास्त्राज्ञा, धामिक अनुष्ठान ये सब धर्म के सहायक होते हैं, पर असली 
धर्म तो साक्षात्कार ही है। हम सब कहा करते हैं कि 'ईंदवर है। क्या तुमने ईइवर 
को देखा है ? यही प्रदन है। धुम किसी मनुष्य को यह कहते सुनते हो कि स्वर्ग 
में एक ईश्वर है।” तुम उससे पूछते हो कि क्या तुमने ईश्वर को देखा है। यदि वह 
कहता है कि हाँ, मैंने ईइ्वर को देखा है', तो तुम उस पर हँसोगे मौर उसे पागल 
कहोगे।' धर्म अधिकांश लोगों के लिए एक प्रकार की वौद्धिक सम्मति देने मात्र में 
ही समाप्त हो जाता है। मैं इसे धर्म नहीं कहता। इस तरह का घर्मं पालन करने 
की अपेक्षा तो नास्तिक होना अच्छा है। हमारी वीद्धिक सम्मति या असम्मति 
पर धर्म त्वरूम्वित नहीं रहता। तुम कहते हो कि आत्मा है। क्या तुमने आत्मा को 
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देखा है? हम सवमें आत्मा है, पर उसे हम देख नहीं पाते, यह कैसी बात है? 
तुमको इस प्रश्न का उत्तर देना होगा और आत्मा को देखने का उपाय निकालना 
होगा। यदि ऐसा नहीं हो सकता, तो घर्मं की वात करना निरर्थक है। यदि कोई धर्म 
सच्चा है, तो उसे हमें अपने आप में ही आत्मा, ईइवर और सत्य का दर्शन करा सकने 
में समर्थ होना चाहिए। यदि तुम और हम किसी धामिक सूत्र या शास्त्र के सम्बन्ध 
में सदा लड़ते रहें, तो हम कभी किसी निर्णय पर न पहुँच सकेगे। इसी तरह 
लोग युगों से लड़ते आये है, पर नतीजा क्‍या हुआ ? बुद्धि वहाँ तक कदापि पहुँच 
नहीं सकती। हमें तो बुद्धि के उस पार जाना होगा। घर्म का प्रमाण प्रत्यक्ष 
अनुभव से ही होता है। इस दीवाल के अस्तित्व का प्रमाण यही है कि इसे हम 
देखते हैं। यदि हम बैठ जायें और दीवाल के अस्तित्व के सम्बन्ध में युग-युगान्तर 
तक वहस करें, तो कभी किसी निर्णय पर नहीं पहुँच सकेंगे। पर यदि तुम इसे प्रत्यक्ष 
देख लछो, तो उतना ही पर्याप्त है। फिर यदि संसार के सारे मनुष्य तुमसे कहें 
कि दीवाल नहीं थी, तो तुम उनका कभी विश्वास न करोगे, क्योंकि तुम जानते 
हो कि अपने चल्षुओं का प्रमाण संसार के सूत्रों और सिद्धान्तों से वढ़कर है। 
धामिक होने के लिए सर्वप्रथम तुम्हें पुस्तकें फेंक देनी होंगी। पुस्तकें जितनी 
कम पढ़ो, उतनी ही तुम्हारी भलाई है। एक समय में एक ही काम करो । इस 
जमाने में पाइचात्य देशों में दिमाग़ की खिचड़ी करने की प्रवृत्ति चल रही है। 
सभी तरह के अपरिपक्व विचार दिमाग्म में उत्पात मचाते हैं और अराजकता 
फैला देते हैं। इन विचारों को दिमाग़ में ठंडा होने का और निश्चित आकार में 
जमने का मौक़ा ही नहीं मिछता। वहुघा यह एक प्रकार का रोग सा हो जाता 
है। यह तो घर्मं कदापि नहीं कहा जा सकता। इसके अतिरिक्त कुछ लोगों को 
कुछ सनसनी पैदा करनेवाला चाहिए । उन्हें बताओ कि ऐसे ऐसे भूत होते हैं, या 
कि उत्तरी श्रुव या और किसी दूर देश से लोग पंखों के सहारे उड़ते उड़ते अथवा 
और किसी विचित्र रूप से आ रहे हैं, अदृश्य रूप से उपस्थित हैं और उनकी 
ओर ताक रहे हैं। उन्हें ऐसी ऐसी बातें वताओ, जिनको सुनकर उनके हृदय में 
सनसनी पैदा हो। तब वे सन्तुष्ट होकर अपने घर जायेँगे। पर चौबीस घंटे वाद 
पुनः वे नयी उत्तेजना के लिए तैयार मिलेंगे। इसे ही कुछ लोग घर्म कहते हैं। 
पर यह तो पागलखाने का रास्ता है, न कि घर्मं का । यदि तुम इसी राह में 
एक शताब्दी तक चलोगे, तो इस देश को तुम एक बड़ा पायलूखाना वना डाछोगे। 
परमात्मा के पास दुर्वल लोग नहीं पहुँच सकते और ये सव अलौकिक वस्तुएं दुवेछ॒ता 
उत्पन्न करनेवाली हैं। अतः भूल कर भी इनके निकट न जाओ। इनसे मनुष्य केवल 
कमजोर वनता है, दिमाग़ में गड़बड़ी पैदा होती है, मन दुर्वल हो जाता हैं, आत्मा 
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का नैतिक पतन होता है और नैराइ्यपूर्ण सम्भ्रम ही इसका अन्तिम फल होता 
है। तुम इस बात को ध्यान में रखो कि धर्म व वातों में है, न सिद्धान्तों में और न 
पुस्तकों में, वह है प्रत्यक्ष अनुभव में। वह सीखना” नही है, होना है। चोरी 
मत करो' इसे सव जानते है, पर इससे क्‍या ? इसे तो यथार्थ में उसीने जाना, 
जिसने चोरी नहीं की! दूसरों को हानि मत पहुँचाओ', यह वात हर एक को 
मालूम है, पर इससे क्या छाभ ? जिन्होंने दूसरों को हानि नहीं पहुँचायी, उन्होंने 
'इस वाक्य का अनुभव किया। उन्हीने इसे जाना और इस सिद्धान्त पर अपने 
चरित्र का निर्माण किया। धर्म अनुभव करना है, और मैं तुमको ईश्वर का 
उपासक तभी कहूँगा, जव तुम इस आदर्श को सिद्ध करने में समर्थ हो जाओगे । 
उसके पूर्व ये सारे व्यापार शब्द की वर्तनी मात्र है! साक्षात्कार या प्रत्यक्षा- 
नुभूति की यह शक्ति ही धर्म की निर्मायक है। अपने मस्तिष्क में सिद्धान्तों, दर्शनों 
और नैतिक पुस्तकों को जितना चाहे दस लो, उससे कुछ लाभ नहीं होने का; 
असली चीज़ है---बह जो तुम हो तथा वह सत्य जिसे तुमने उपलब्ध किया है। अतः 
हमें धर्म को जीवन में सिद्ध करना है, और धर्म की यह सिद्धि एक लंबी प्रक्रिया है। 

जब लोग किसी उच्च अद्भुत विषय के सम्बन्ध में सुनते हैं, तव वे यह 
समझने लगते है कि वे उसे एकदम प्राप्त कर छेंगे। क्षण भर भी वे यह नहीं 
विचारते कि उसकी प्राप्ति के लिए उन्हें उसका रास्ता तय करना पड़ेगा। वे 
'वो वहाँ एकदम कूदकर पहुँच जाना चाहते हैं। यदि वह स्थान उच्चतम है, तो 
'भी हम वहाँ पहुँच जाना चाहते हैं। हम यह सोचने के लिए ज़रा भी नहीं रुकते 
कि हममें उतनी शक्ति है या नहीं। नतीजा यह होता है कि हम कुछ नहीं कर 
पाते। तुम किसी मनुष्य को ज़वरदस्ती उठाकर वहाँ ढकेल कर नहीं भेज सकते। 
हम सवको क्रमशः प्रयत्न करने की आवश्यकता होती है। अतः धर्म का यह पहला 
चरण वैधी भक्ति, उपासना की निचली श्रेणी है। 

उपासना के ये निम्न स्तर क्या हूँ? ये अनेक है। उस अवस्था में पहुँचने 
के लिए, जिसमें हम ईइवर का अनुभव कर सकेंगे, हमें साकार वस्तु के माध्यम से 
जाना होगा---ठीक उसी तरह, जैसे कि बच्चे प्रथम साकार वस्तुओं का अभ्यास 
करके तदुपरान्त क्रमश: भाववाचक की ओर जाते हैं। यदि तुम किसी वालक 
को दो पंचे दस” बताते हो, तो वह नहीं समझता। पर यदि तुम उसे दस चीज़ें 
दो और दो दो चीज़ें पाँच वार उठाने से दस कैसे हुए यह दिखा दो, तो वह उसे 
ठीक ठीक समझ छेगा। यहाँ धर्म के क्षेत्र में हम सव वच्चे ही हैं। हम उम्र में चाहे 
बूढ़े हों, संसार की सारी पुस्तकों का अध्ययन चाहे हमने कर लिया हो, पर आघष्या- 
'त्मिक क्षेत्र में तो हम सब वच्चे ही हैं। 
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हमने सूत्रों और सिद्धान्तों का तो अध्ययन किया है, पर अपने जीवन में 
अनुभूति या साक्षात्कार कुछ भी नहीं किया। अब हमें स्थूल या साकार रूप में 
विधि, मंत्र, स्तोत्र, संस्कार और अनुष्ठानों द्वारा प्रारम्भ करना होगा। ये स्थूछ 
विधियाँ हजारों हो सकती हैं। सबके लिए एक ही विधि होना आवश्यक नहीं 
है। किसीको मूर्ति से सहायता मिल सकती हैं और किसीकों नहीं। किसीकों 
बाहरी मूर्ति की आवश्यकता होती है और किसीको अपने मन में ही मूर्ति की 
कल्पना करने की आवश्यकता पड़ती है। मन में ही मूर्ति की कल्पना कर लेनेवाला 
कहता है, “मैं उच्च श्रेणी का हूँ, क्योंकि मानस-पूजा ठीक है; वाहरी मूर्ति की 
पूजा करना चुतपरस्ती है, निन्‍दनीय है; मैं उसका विरोध करूँगा!” जब भनुष्य 
गिरजाघर या मन्दिर के रूप में मूर्ति बनाता है, तो वह उसे पविन्न समझता है; 
पर यदि वह मूर्ति मनुष्य की आकृति हुई, तो उस पर वह आपत्ति करता है। 

अतः, मन अपना यह स्थूछ अभ्यास भिन्न भिन्न रूपों द्वारा करेगा और 
धीरे धीरे हमें सूक्ष्म का ज्ञान प्राप्त होगा, सूक्ष्म का अनुभव होगा। एक ही विधि 
सबके लिए ठीक नहीं हो सकती। एक विधि मेरे लिए उपयुक्त हो सकती है। 
दूसरी, किसी और के लिए, आदि आदि । सभी मार्ग यद्यपि उसी ध्येय तक पहुँ- 
चाते हैं, तथापि वे सभी सबके योग्य नहीं होते। साधारणतः यहाँ पर हम एक 
ग़लूती और करते हैं। मेरा आदर तुम्हारे लायक़ नहीं है, तो मैं उसे ज़वरदस्ती 
तुम्हारे गले क्यों मढ़ँ ? गिरजाघर बनाने का मेरा नमूना या स्तोत्र पाठ करने 
की मेरी विधि यदि तुमको ठीक नहीं जँचती, तो मैं उस सम्बन्ध में तुम पर जवर- 
दस्ती क्यों करूँ? तुम दुनिया में जाओ। हर मूर्ख यही कहेगा कि मेरी ही विधि 
ठीक है तथा अन्य सब विधियाँ आसुरी है, संसार में मेरे सिवा ईइवर का और 
कृपापात्र पैदा ही नहीं हुआ ! पर वस्तुतः सभी विधियाँ अच्छी और उपयोगी 
हैं। मानव-प्रकृति भिन्न भिन्न प्रकार की होती है। अतः यह आवश्यक है कि 
धर्म भिन्न भिन्न प्रकार का हो। और जितने ही अधिक प्रकार के धर्म हों, उतना 
ही संसार के लिए अच्छा है। यदि संसार में वीस प्रकार के धर्म हैं, तो बहुत अच्छा 
है, और यदि चार सौ प्रकार के धर्म हो गये, तो और भी अच्छा; क्योंकि उस 
अवस्था में घर पसन्‍्द करने का अवसर तथा क्षेत्र अधिक रहेगा। अतः हमें तो 
धर्म तथा धामिक आद्रशों की संख्या बढ़ने पर प्रसन्न ही होना चाहिए, क्योंकि 
ऐसा होने से प्रत्येक मनुष्य को किसी न किसी घर्म-पालन का अवसर मिलेगा तथा 
मानव जाति को और अधिक सहायता मिलेगी। ईश्वर करे, धर्मों की संख्या 
यहाँ तक बढ़े कि प्रत्येक मनुष्य को अपने लिए हर किसीके घर्मं से अलग एक ... 
अपना धर्म मिल जाय। भक्तियोंग की यही कल्पना है। 
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अन्तिम भाव यही है कि मेरा धर्म तुम्हारा नहीं हो सकता और न चुम्हारा 
घम्म मेरा। यद्यपि ध्येय और उद्देश्य एक ही हैं, तथापि हर एक का मार्ग अपनी 
अपनी मानसिक प्रवृत्ति के अनुसार अछूग अलूग है। और यद्यपि ये मार्गे 
भिन्न भिन्न हैं, तो भी सभी मार्ग ठीक होने ही चाहिए, क्योंकि वे सभी उसी 
स्थान को पहुँचाते हैं। इनमें से एक ही सत्य हो और वाक़ी सब ग्रलूत हों, यह 
सम्भव नहीं। अपना मार्ग पसन्द कर लेता ही भक्ति की भाषा में दइष्ट' 
कहलाता है। * 

फिर हैं शब्द'। तुम सबने शब्दों की शक्ति के सम्बन्ध में सुना है। उनमें 
कैसी अद्भुत शक्ति होती है! धर्मग्रन्थ बाइविल, कुरान और वेद इन शब्दों की 
शक्ति से भरे पड़े हैं। कुछ शब्दों का मानव जाति पर अद्भुत प्रभाव होता है। 
फिर, उपासना के दूसरे रूप भी हैं--जैसे, प्रतीक। प्रतीक मनुष्य के मन पर 
बड़ा प्रभाव रखते हैं। धर्म के बड़े बड़े प्रतीक ऐसे ही नहीं बना दिये गये हैं। वे 
विचारों को प्रकट करने की स्वाभाविक अभिव्यक्तियाँ हैं। हम प्रतीकों द्वारा ही 
विचार करते हैं। हमारे शब्द उनके पीछे रहतेवाले विचारों के प्रतीक मात्र हैं। 
भिन्न भिन्न जाति के लोग भिन्न भिन्न प्रतीकों का उपयोग विना उसका कारण 
जाने ही करने लगे हैं। कारण पीछे रहते हैं और इन प्रतीकों का इन भावों और 
विचारों से सम्बन्ध रहता हैं। जिस तरह विचार इन प्रतीकों को वाहर प्रकट करते 
हैं, उसी प्रकार इसके विपरीत ये प्रतीक विचारों को भीतर ले जाते हैं। इसलिए भक्ति 
के एक अंश में इन प्रतीकों, शब्दों और प्रार्थनाओं का वर्णन है। प्रत्येक धर्मे में 
प्रार्थनाएँ हैं। पर एक बात ध्यान में रखनी होगी कि आरोग्य या घन के लिए 
प्रार्थना करना भक्ति नहीं है---वह सब कमे या स्तुत्य कार्य है। किसी भौतिक लाभ 
के लिए प्रार्थता करना निरा कम है; जसे स्वगरें-प्राप्ति अथवा अन्य किसी कार्य के 
लिए प्रार्थना करना। जो ईइ्वर से प्रेम करना चाहता है, भक्त होना चाहता है, उसे 
ऐसी प्रार्थनाएँ छोड़ देनी चाहिए। जो ज्योतिमय प्रदेश में प्रवेश चाहता है, उसे 
इस क्रय-विक्रय, इस 'दूकानदारी' के धर्म की गठरी वाँधकर अलरूग रख देनी होगी; 
तत्पदचातू उस द्वार में प्रवेश करना होगा। ऐसी वात नहीं कि जिस वस्तु के 
लिए प्रार्थना करते हो, वह मिलती नहीं। तुम सब कुछ पा सकते हो। पर यह 
तो भिखारी का धर्म हुआ। वह सचमुच मूर्ख है, जो गंगा के किनारे रहकर पानो 
के लिए कुआँ खोदता है। जो हीरों की खान में आकर काँच के टुकड़ों की खोज 
करता है, वह मू्ख नहीं तो और क्या है ?”' यह शरीर कभी न कभी तो मरेगा 


१. उषित्वा जाह्नवीतीरे कूपं खनति दुर्मतिः। 
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ही। तव इसकी आरोग्यता के लिए वार वार प्रार्थना करने से क्या लाभ ? आरोग्य 
और घन में रखा ही क्या है ? घनी से घनी मनुष्य भी अपने धन के थोड़े से ही 
अंश का उपभोग कर सकता है। हम संसार की सभी चीज़ें प्राप्त नहीं कर सकते । 
जब हम उन्हें प्राप्त वहीं कर सकते, तो क्‍या हमें उनकी चिन्ता में डूबे रहना 
चाहिए ? जब यह शरीर ही नष्ट हो जायगा, तब इन वस्तुओं की चिंता कैप्ती ? 
यदि अच्छी चीज़ें आयें, तो उत्तका स्वागत है! यदि वे जाती हैं, तो भी स्वागत 
है! जाने दो ! जब वे आती हैं, तो भी धन्य हैं; जब जाती हैं, तो भी धन्य 
हैं। हम तो राजाधिराज के समक्ष पहुँचने का प्रयत्न कर रहे हैं। हम वहाँ भिखारी 
के वेश में नहीं पहुँच सकते। यदि हम भिखारी के वेश में वादशाह के दरवार 
में प्रवेश करना चाहें भी तो क्‍या हमें प्रवेश पा सकना चाहिए ? कदापि नही। 
हमें भगा दिया जाना चाहिए। वह सम्राठों का सम्राट्‌ है और हम उसके समक्ष 
भिखारियों के चिथड़ों में प्रवेश नहीं कर सकते। वहाँ दृकानदारों को प्रवेश 
करने की आज्ञा कभी नहीं मिलती। वहाँ क्रप-विक्रय की भी गुंजाइश नहीं है। 
तुमने वाइवबिल में पढ़ा ही है, ईसा ने खरीदने और वेचनेवालों को मन्दिर से 
भगा दिया था। तुच्छ वस्तुओं के लिए कभी प्रार्थना न करो, यदि तुम केवल 
शारीरिक आराम की ही आकांक्षा करते हो, तो पशु और मनुष्य में अंतर ही 
क्या है ? अपने को पशुओं से थोड़ा ऊँचा तो समझो। 

अतः यह स्पष्ट है कि भक्त बनने में पहला काम है स्वर्ग तथा अन्य सभी 
विषयों के प्रति समस्त कामनाओं का त्याग। कितु प्रश्न यह है कि इन सब काम- 
नाओं का त्याग कैसे किया जाय ? मनुष्य दुःखी क्‍यों है? इसलिए कि वह दास 
है, नियमों से जकड़ा, प्रकृति की कठपुतली और खिलोनों की भाँति इधर से 
उधर लुढ़का दिया जानेवाला है। जिस शरीर को कोई भी वस्तु चूर्ण कर दे 
सकती है, उसी शरीर की चिन्ता हम निरंतर करते रहते हैं, और इसो कारण 
हम निरन्तर भय की स्थिति में अपना जीवन व्यतीत करते हैं। मैंने पढ़ा है कि 
मृग को भयभीत होते रहने के कारण प्रतिदिन ६०-७० मील की दौड़ लगानी 
पड़ती है। परन्तु हमें यह जान लेना चाहिए कि हम मृग से भी गयी-वीती स्थिति 
में हैं। मृग को तो कुछ आराम मिलता भी है, पर हमें आराम कहाँ ? यदि मृग 
को पर्याप्त घास मिल जाती है, तो वह सन्तुप्ट हो जाता है, पर हम तो अपनी 
आवश्यकताएँ सदा बढ़ाते ही रहते हैं। अपनी आवश्यकताओं को बढ़ाने की 
हमारी प्रवृत्ति एक रुग्ण प्रवृत्ति है। हम ऐसे विक्षिप्त और अस्वामाविक वन गये 
हैं कि हमें किसी भी स्वाभाविक वस्तु से सनन्‍्तोष नहीं होता। हम सदा विकृत 


पु 


चीज़ों के पीछे, अस्वाभाविक उत्तेजनाओं के पीछे दोड़ा करते हैं, हे खान-भ 
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वातावरण और जीवन भी अस्वाभाविक चाहिए। और जहाँ तक भय का प्रदन' 
है, हमारा सारा जीवन भय की पोटली मात्र है। मृग को तो केवल वाघ, 
भेड़िया इत्यादि का ही डर रहता है, पर मनुष्य को सारी सृष्टि से डर वना 
रहता है। 
अब प्रइन यह है कि इससे हम अपने को मुक्त कैसे कर सकते हैं। उपयोगिता- 
वादी कहते है, ईद्वर और परलोक की वातलें मत करो। हम इनके विपय में 
कुछ नहीं जानते। इस संसार में ही सुख की ज़िन्दगी विताना उचित है।' यदि 
हम ऐसा कर सकते, तो सबसे पहले मैं ही यह करता, पर दुनिया हमें जब ऐसा 
करने दे तव न ? जब तक तुम प्रकृति के दास हो, तब तक ऐसा कर ही कैसे 
कते हो ? तुम जितना ही अधिक प्रयत्न करते हो, उतना ही अधिक उलझते 
जाते हो। न जाने कितने वर्ष अपने को सुखी बनाने की योजनाओं में व्यस्त रहते 
हो, पर हर वर्ष यही देखते हो कि अवस्था उत्तरोत्तर बुरी होती जा रही है। दो 
सी वर्ष पहले “पूर्वी गोछाद्ध' में मनुष्य को आत्रश्यकताएँ बहुत थोड़ी थीं, पर 
जैसे जैसे मनुप्य का ज्ञान अंकगणितीय क्रम से बढ़ता गया, बैसे वैसे उसकी आव- 
इयकताएँ ज्यामितीय क्रम से बढ़ती गयीं। हम सोचते हैं कि मुक्ति में तो कम से 
कम हमारी सारी इच्छाएँ अवब्य पूर्ण हो जायेगी और इसलिए हम स्वर्ग जाने की 
इच्छा करते हूँ। पर यह तृप्णा अनन्त है, यह कभी वुझनेवाली नहीं! सदा 
किसी न किसी वस्तु की कमी बनी ही रहती है ! यदि मनुप्य भिखारी है, तो 
उसे धन चाहिए। यदि घन मिला, तो उसे अन्य चीज़ें चाहिए, समाज चाहिए, और 
उसके वाद भी कुछ और चाहिए। आराम या जान्ति कभी मिलती ही नहीं ! 
तो, इस तृप्णा को हम कैसे वुझा सकते हैं ? यदि हम स्वर्ग को जाते हैं, तो हमारी 
इच्छाओं की और भी वृद्धि होती है। यदि ग़रीव आदमी धनी हो जाता है, तो 
उसकी वासना तृप्त नहीं होती। घन तो अग्नि में घत छोड़ने के समान उसकी 
प्रदीप्त ज्वालाओं की वृद्धि ही करता है। स्वर्ग जाने का अर्थ है अत्यधिक वनवान 
होना, और तव वासना अधिकाधिक वढ़ती जाती है । हम संसार के विभिन्न 
वर्मग्रन्यों में स्वर्ग में अनेक मानवीय विषयों के संबंध में पढ़ते हँ। वहाँ सभी 
चाते सवंदा अच्छी ही नहीं होती; आख़िर यह स्वर्ग जाने की इच्छा भी तो सख- 
भोग की वासना ही है। इस इच्छा का परित्याग करना चाहिए। तुम लोगों के 
लिए स्वर्ग जाने का विचार करना बहुत हीन और तुच्छ है। यह ठीक उसी विचार 
के सदृश है कि मैं करोड़पति होऊँगा और लोगों पर हक़मत करूँगा। एस स्वर्ग 
तो बनक हूँ, पर धर्म और प्रेम के द्वार में प्रवेश करने का अधिकार इन स्वर्गों 
के द्वारा तुम कभी प्राप्त नहीं कर सकते। 
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प्रमुख प्रतीक 


प्रतीक' और प्रतिमा संस्क्रत भाषा के दो शब्द हैं। 'प्रतीक' का अर्थ है 
ओर आता या समीप पहुँचना। सभी धर्मो में उपासना की कई श्रेणियाँ है। 
उदाहरणार्थ---इसी देश में वहुत से ऐसे लोग हैं, जो संतों की मूर्ति की पूजा करते 
हैं और ऐसे लोग भी हैं, जो किसी आकृतिविशेष और प्रतीकों की पूजा करते 
हैं। फिर ऐसे भी लोग हैं, जो मनुष्य से उच्चतर प्राणियों की पूजा करते हैं 
और इनकी संख्या तीज गति से बढ़ रही है। वे हैं परछोकगत आत्माओं के पुजारी । 
मैंने पढ़ा है कि इस तरह के लोग यहाँ ८० लाख हैं। फिर और भी दूसरे छोग 
हैं, जो उच्च श्रेणी के व्यक्तियों--देवदूत, देवता इत्यादि---की पूजा करते है। 
इन भिन्न भिन्न श्रेणियों में से भक्तियोग किसीका तिरस्कार नहीं करता। वह 
इन सवको एक 'प्रतीक' नाम के अन्तर्गत रखता है। ये लोग ईश्वर की उपासना 
नहीं कर रहे हैं, पर प्रतीक की उपासना करते है, जो ईइवर के समीप उसकी 
ओर ले जानेवाले सोपान हैं। पर यह प्रतीक-पूजा हमें मुक्ति और स्वातंत्र्य के 
पद तक नहीं पहुँचा सकती। यह तो हमें उन विशेत्र पदार्थों को ही दे सकती है, 
जिनके लिए हम इनकी पूजा करते है। उदाहरणार्थ, यदि कोई अपने दिवंगत 
पूर्वजों या मित्रों की पूजा करता है, तो वह उनसे शायद कुछ शक्तियाँ या कुछ 
सन्देश प्राप्त कर ले। इन पूजित वस्तुओं से जो विशेष वस्तु प्राप्त होती है, वह 
“विद्या! या विशेष ज्ञान कहलाती है। पर अन्तिम लक्ष्य मुक्ति तो हमें स्वयं ईश्वर 
की पूजा से ही प्राप्त होती है। वेदों की व्याख्या करते समय कुछ प्राच्य विद्याविशारद 
यह कहते हैं कि स्वयं सगुण ईरवर भी एक प्रतीक है। सगुण ईश्वर प्रतीक भले 
ही मान लिया जाय, पर प्रतीक न तो सगुण ईश्वर होता है और न निर्गुण ईइवर।. 
प्रतीक की पूजा ईश्वर के रूप में नहीं की जा सकती। अत: यदि लोग ऐसा समझने 
लगें कि इन भिन्न भिन्न प्रतीकों की--देवदूतों, पूर्वजों या पवित्र पुरुषों (महात्मा, 
सन्त इत्यादि) की या मृतात्माओं कौ--पूजा द्वारा हम मुक्ति प्राप्त कर सकते 
हैं, तो यह उनकी वड़ी भूल होगी। अधिक से अधिक इतना ही सम्भव है कि 
इनके द्वारा वे कुछ शक्तियाँ प्राप्त कर छें, पर मुक्त तो उन्हें केवल ईश्वर ही 
कर सकता है। परन्तु इस कारण इन प्रतीकों का तिरस्कार नही करना है; इनकी 
पूजा का कुछ न कुछ फल तो होता ही है। -जो मनुष्य इनसे उच्च और कुछ नहीं 
समझता, वह इन प्रतीकों से कुछ शक्ति, कुछ सुख भले ही प्राप्त कर ले; पर दीर्घ 
काल के अनुभव के उपरान्त जव वह मुक्ति छाभ के लिए तैयार हो जायगा, तव 
बह स्वयं ही इन प्रत्तीकों को त्याग देगा। 
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इन विविध प्रतीकों में से सबसे अधिक प्रचार परलोकगत मित्रों की पूजा का 
है। मित्रों के लिए व्यक्तिगत प्रेम मानव-अ्रकृति में इतना दृढ़ होता है कि जब 
उनकी मृत्यु हो जाती है, तो उनके रूपाकार से आसक्त रहकर हम पुनः एक वार 
उनका दद्न करना चाहते हैं। हम उनके शरीर को छाती से छूगा छेते हैं। हम 
यह भूल जाते हैं कि जीवितावस्था में उनके रूपाकार में सदा परिवर्तन हुआ करता 
था। किंतु जब वे मरते हैं, हम समझते हैं कि वे स्थायी हो गये हैं और हम उन्हें 
उसी तरह देख सकेंगे। यही नहीं, यदि मेरा मित्र या पुत्र जो जीवन-काल में दुष्ट 
था, मैं उसके मर जाने पर मानने लगता हूँ कि वह बड़ा महात्मा था और बह अव मेरे 
लिए देवता बन गया है। भारत में ऐसे लोग हैं, जो मृत शिशु के शरीर को जलाते 
नही, वरन्‌ गाड़ देते हैं और उस पर एक मन्दिर बना देते हैं। वह छोटा शिशु उस 
मन्दिर का देवता बन जाता है। अनेक देशों में घर्मं का यह एक वहुप्रचलित रूप 
है, और ऐसे तत्त्ववेत्ताओं की भी कमी नहीं है, जो मानते हैं कि सब धर्मो का मूल 
यही रहा है। पर यह निश्चित है कि वे इसे सिद्ध नहीं कर सकते। तो भी हमें यह 
स्मरण रखना चाहिए कि प्रतीकों की पूजा हमें मोक्ष या मुक्ति प्रदान नहीं कर सकती । 

इसके अतिरिक्त इसमें खतरा भी बहुत है। डर इस वात का है कि प्रतीक वहाँ 
त्तक तो ठीक हैं, जहाँ तक वे हमें अगले सोपान तक ले जाते हैं, पर ९९ प्रतिशत 
सम्भावना तो यही है कि हम सारे जीवन उन्हींसे चिपके रह जायेंगे। किसी धर्म- 
संघ में जन्म लेना वहुत अच्छा है, पर उसीमें मर जाना बहुत बुरा है। अधिक 
स्पष्ट रीति से कहा जाय तो किसी सम्प्रदाय में जन्म लेना और उसकी शिक्षा 
ग्रहण करना बहुत अच्छा है। उससे हमारे सद्गुणों का विकास होता है। पर अधि- 
कांश संख्या तो ऐसों की ही होती है, जो उसी छोटे से सम्प्रदाय में रहते हुए मृत्यु 
को प्राप्त हो जाते हैं। न वे उससे बाहर निकलते हैं और न उनकी उन्नति होती 
है। इन प्रतीकों की उपासना में बहुत बड़ा भय यही है। यह कहा जा सकता है 
कि ये सव मार्ग की वे सीढ़ियाँ हैं, जिन पर मनुष्य को अपने ध्येय की ओर बढ़ने 
में चलना पड़ता है, पर जब वह बूढ़ा हो जाता है, तो भी हम उसे उन्हींसे चिपका हुआ 
पाते हैं। यदि कोई युवक चर्च नहीं जाता, तो वह निन्‍्दनीय है, पर यदि कोई व्यक्ति 
चुढ़ापे में भी चर्च जाना जारो रखता है, तो वह भी निन्‍दा का पात्र है। 
उसका अब वच्चों के खेल से और क्या मतलव ? चर्च तो किसी उच्चतर वस्तु 
की प्राप्ति के लिए तैयारी मात्र था। उसे अब उपासना-विधि और प्रतीकों से 
तथा उसी तरह की प्रारम्मिक साथनाओं से क्‍या प्रयोजन ? 

प्रन्य-पूजा: इस प्रतीक का एक शक्तिशाली वल्कि सबसे शक्तिसम्पन्न रूप है। 
अत्वेक देश में हम पायेंगे कि 'प्रन्य' ने ईबवर का स्थान ले रखा है। मेरे देश्व में कुछ 


न भक्तियोग पर प्रवचन 


ऐसे सम्प्रदाय हैं, जिनका विश्वास है कि ईश्वर अवतार लेकर मनुष्य बनता है, 
पर ईरवर को भी अवतारी पुरुष बनकर वेदों के अनुसार ही चलना चाहिए, और 
यदि उसके उपदेश वेदों से असंगत है, तो वे उनको स्वीकार नहीं करेंगे। वुद्ध 
की पूजा हिन्दू भी करते हैं। पर यदि तुम उनसे कहो कि जब तुम बुद्ध की पूजा करते 
हो, तो उनके उपदेशों को भी क्‍यों नहीं मानते ? तो उत्तर मिलेगा कि वौद्ध 
बेदों को स्वीकार नहीं करते, इसलिए। ग्रन्थ-पृजा' का यही अर्थ है। घर्मग्रन्थ 
के नाम पर कितनी ही मिथ्या बाते उचित हो सकती हैं। भारत में यदि मैं किसी 
नयी बात की शिक्षा देना चाहू और उसे केवल अपनी ही समझ की प्रामाणिकता 
दूँ, तो मेरी कोई न सुनेगा। पर यदि मैं वेदों से कुछ ऋचाएँ निकालकर उन्हींका 
तोड़-मरोड़ करू और उनका अत्यन्त असम्भव अर्थ भी निकालूँ, उसमें जो कुछ 
भी युकतिपूर्ण है, उसका गलछा घोंटकर स्वयं अपने विचारों को ही वेदों का तात्पर्य 
कहकर व्यक्त करूँ, तो सभी मूखे झुण्ड के झुण्ड मेरे पीछे फिरेंगे ! फिर ऐसे भी 
मनुष्य हैं, जो ऐसे ईसाई धर्म का उपदेश करते है कि साधारण ईसाई उसे सुनकर 
घबरा उठेगा। पर वे तो यही कहते हैं कि ईसा मसीह का यही भाव था, और लोग 
उनके चारों ओर एकत्र हो जाते है। वे ऐसी कोई भी नयी वात सीखना नही चाहते, 
जो वेदों या वाइविल में न हो। 

यह नाड़ियों से सम्बन्ध रखनेवाली वात है। कोई भी नयी और अद्भुत 
बात सुनते ही तुम चौंक उठते हो, या तुम जब कोई नयी चीज़ देखते हो, तो 
चौंक पड़ते हो। यह मनुष्य की प्रकृति में है। विचारों के सम्बन्ध में यह्‌ और भी 
अधिक होता है। मन क्रुछ लीकों में ही दौडता है, दये विचारों को ग्रहण करने 
में अत्यधिक प्रयास करना पड़ता है, अतः नये विचारों को पुरानी छीकों के 
पास ही ले जाकर रखना पड़ता है, और तब हम उन्हें घीरे धीरे ग्रहण कर लेते हैं। 
यह नीति तो अच्छी है, पर नैतिकता बुरी है। ये सुघारक, जिन्हें हम उदारतावादी 
उपदेशक कहा करते हैं, कैसी ढेर की ढेर असम्बद्ध या झूठ बातों का समाज में आज- 
कल प्रचार कर रहे हैं, इसका विचार तो करो। ईसाई वैज्ञानिकों 3 मताजुला 5 
ईसा मसीह एक महान्‌ आरोग्यदाता थे, प्रेतविद्यावादियों के मत में वे पक लंड 
माध्यम थे और थियोग्रॉफ़िस्टों के मत में वे महात्मा थे। ये सब भाव ग्रन्थ के एक 
ही वाक्य से निकाले जाते हैं। वेदों में एक वाक्य है--कैवल सत्‌ का ही अस्तित्व 
था। हे सौम्य, आदि में और कुछ नहीं था।”' इस वाक्य के सत्‌' शब्द के अनेक 
अर्थ लगाये जाते हैं। परमाणुवादी कहते हैं कि सत्‌' शब्द का अर्व पर्माई 
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है और इन्हीं परमाणुओं से सृष्टि का निर्माण हुआ। प्रकृतिवादी कहते हैं कि इस 
शब्द का अर्थ प्रकृति! है और प्रकृति से ही प्रत्येक पदार्थ की उत्पत्ति हुई है। शून्य- 
वादी (नाइहिलिस्ट) कहते हैं कि इस शब्द का अर्थ है कुछ नहीं', शून्य! और चून्य 
से ही सव कुछ आया है। आस्तिक कहते हैं कि इस शब्द का अर्थ 'ईश्वर' है और 
अद्दैतवादी के मत से इसका अर्थ है पूर्ण सत्य, सत्स्वरूप ब्रह्म। इतनी विभिन्नता 
होते हुए भी सव कोई इसी वाक्य को अपना अपना प्रमाण वताते है। 

'ग्रन्थ-पूजा' में ये दोष हैं, परन्तु साथ ही साथ इसमें एक गुण भी है। यह वर 
देता है। जिन जिन सम्प्रदायों के ग्रन्थ थे, उन्हें छोड़ वाक़ी सब सम्प्रदायों का आज 
लोप हो गया है। ऐसा प्रतीत होता है कि ग्रन्थवालों का नाश कोई नहीं कर सकता। 
तुम लोगों ने पारसियों का नाम सुना होगा। वे लोग पुराने ईरान के निवासी थे 
और उनकी संख्या एक समय लगभग दस करोड़ थी। अरबवासियों ने उन्हें जीता, 
और मुसलूमान वना डाला! उनमें से मुट्ठी भर पारसी अपने ग्रन्थ को लेकर 
अपने सतानेवालों से भागे और उसी ग्रन्थ ने उन्हें आज तक क़ायम रखा है। ग्रंथ 
ईडवर का सर्वाधिक प्रत्यक्ष रूप है। फिर यहूदियों का विचार करो। यदि उनके 
पास ग्रन्थ न होता, तो दुनिया में वे कव के घुल मिल गये होते, पर उनके ग्रन्थ 
ने ही उनकी जीवनी-शक्ति को वनाये रखा है। उनके तालमूद' ने ही, उन पर घोर 
अत्याचारों के बावजूद, उन्हें वनाये रखा है। यही ग्रन्थ का सबसे बड़ा लाभ है। 
यह सभी बातों को एक निश्चित रूप देकर वृद्धिग्राह्म और सहजगम्य बना देता 
है और अन्य सब प्रतिमाओं की अपेक्षा आसानी से उपयोग में छाया जा सकता 
है। ग्रन्थ को वेदी पर रख दो, सभी उसके दर्शन करते हैं। अच्छी पुस्तक को 
सभी छोग पढ़ते हैं। पर मुझे भय है कि मैं कहीं पक्षपाती न समझा जाऊँ। मेरे मत 
में तो पुस्तकों से छाभ की अपेक्षा हानि ही अधिक हुई है। वे अनेक हानिकारी 
सिद्धान्तों के लिए उत्तरदायी हैं। भिन्न भिन्न मत पुस्तकों से ही निकलते हैं और 
पुस्तकें ही दुनिया के घामिक अत्याचारों और कट्टरता के लिए जिम्मेदार हैं। 
आधुनिक काल में ये ग्रन्थ सर्वत्र झूठे लोगों को उत्पन्न कर रहे हैं। प्रत्येक देश में 
असत्यवादियों की जो संख्या फैली हुईं है, उसे देखकर तो में अवाक्‌ रह जाता हूँ । 

दूसरा विचारणीय विपय है प्रतिमा, या मूर्तियों का उपयोग। संसार में 
सर्वत्र एक न एक रूप में मूर्तियाँ तुमको मिलेगी ही। कहीं कहीं वह मूति मनुप्य 
के आकार की होती है और यही सवसे उत्क्ृप्ट रूप है। यदि मैं किसी मूर्ति की पूजा 
करना चाहूँ, तो मैं पशु, इमारत या अन्य किसी आकृति की अपेक्षा मनुप्य की ही 
आकृति को अधिक पसन्द करूँगा। एक सम्प्रदाय समझता है कि अमुक रुप में ही 
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मूति ठीक होती है, तो दूसरा समझता है, नहीं वह बुरी है। ईसाई समझते हैं कि 
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जब ईइवर पंडुक से रूप में आया, तव तो ठीक था; पर जब वह मत्स्य के रूप में 
आता है, जैसा कि हिन्दू लोग मानते हैं, तो वह बिल्कुल ग़छत और कुसंस्कारपूर्ण 
है। यहूदी समझते हैं कि यदि मूर्ति सन्दुक के आकार की हो, जिसके किनारों पर 
दो देवदूत बैठे हों और जिसमें एक पुस्तक हो, तव तो वह ठीक है, पर यदि वही 
मूर्ति पुरुष या स्त्री के आकार की हो, तो वह भयंकर है ! मुसछूमान समझते है 
कि नमाज़ के समय यदि मसजिद और कावा की प्रतिमा अपने मन में लाने का प्रयत्त 
करें और पश्चिम की ओर अपना मूँह कर लें, तो विल्कुल दुरुस्त है, पर यदि प्रतिमा 
चच्चे के आकार की हो, तो वह मूरत्ति-पूजा है। यह है मूर्ति-पुजा का दोष। परन्तु 
फिर भी ये सभी आवश्यक सीढ़ियाँ प्रतीत होती है। 

इस संबंध में सबसे अधिक महत्त्व की वात यह है कि स्वयं हमारी आस्था किसमें 
है। हमने स्वयं क्या अनुभव किया, यही सवाल है। ईसा, बुद्ध या मूसा ने जो किया, 
उससे हमें कोई मतलब नहीं, जव तक कि हम भी अपने लिए वह। अनुभव न प्राप्त 
कर लें। यदि हम अपने को एक कमरे में वन्द कर लें, और मूसा ने जो खाया, 
उसका विचार करें, तो उससे हमारी क्ष॒धा शान्त नहीं हो सकती। इसी प्रकार मूसा 
के विचारों पर सोचने से हमारी मुक्ति नहीं हो सकती। इन बातों में मेरे विचार 
विल्कुल मौलिक हैं। कभी कभी तो मैं यह सोचता हूँ कि मेरे विचार तभी ठीक है, 
जव वे प्राचीन आचार्यों के विचारों से सहमत हों, पर दूसरे समय मैं यह समझता 
हैं कि उन लोगों के विचार तभी ठीक हैं, जब वे मुझसे सहमत होते हैं ? स्वतंत्रता- 
पूर्वक विचार करने में मेरा विश्वास है। इन आचार्यो से बिल्कुल स्वतंत्र रहकर 
विचार करो। इनका सब प्रकार आदर करो, पर घर्मं को स्वतंत्र अनुसंघान का 
विषय मानो। मुझे अपने लिए प्रकाश स्वयं ही प्राप्त करना है, जैसा कि इन्होंने 
अपने लिए प्राप्त किया था। इन्हें जिस प्रकाश की प्राप्ति हुई, उससे हमें सन्‍्तोष 
नहीं हो सकता। तुम स्वयं बाइविल बनो, उसका अनुसरण न करो; हाँ, केवल 
रास्ते के दीपक के समान, पथ-प्रदर्शक, निर्देशन-स्थल या चिह्ल के समान उसका 
आदर करना होगा। उसकी सारी उपयोगिता इतनी ही है। पर ये मूत्तियाँ 
तथा अन्य वस्तुएँ हैं बहुत आवश्यक । अपने मन को एकाग्र करने के प्रयल में, 
या किसी विचार को भ्रक्षिप्त करने के लिए भी तुम देखोगे कि अपने मन में मूर्ति 
या आकृति बनाने की आवश्यकता स्वाभाविक रीति से होती है। उसके विना काम 
नहीं चल सकता। दो प्रकार के मनुष्यों को किसी मूति की आवश्यकता नहीं होती-- 
एक तो मानव-रूपघारी पशु, जो कभी धर्म का विचार ही नहीं करता, और दुस९ 
पूर्णत्व प्राप्त व्यक्ति, जो इन सब सीढ़ियों को पार कर , ; 
दोनों छोरों के बीच, हम सबको किसी न किसी बाहरी या | 
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आवश्यकता होती है। यह आदशं चाहे किसी स्वर्गीय मनुष्य के रूप का हो अथवा 
जीवित पुरुष या स्त्री के रूप का। यह व्यक्तित्व और शरीर की पूजा है तथा 
विल्कुल स्वाभाविक है। हमारी प्रवृत्ति ही स्थूछ रूप देने की है। यदि हम स्थूछ रूप 
देनेवाले न होते, तो यहाँ होते ही कैसे ? हम स्थूछ रूपघारी आत्मा हैं और इसी 
कारण हम आज अपने को यहाँ इस पृथ्वी पर पाते हैं। स्थूल रूप ही हमें यहाँ लाया 
और वही हमें यहाँ से वाहर निकालेगा। इन्द्रिय विषयक पदार्थों की ओर आइद्षप्ट 
होने के कारण हमारा मनुष्य रूप हुआ है, और हम कहने के लिए चाहे जो भी इसके 
विरुद्ध कहें, हम मानवरूप व्यक्तियों की पूजा या उपासना करने के लिए विवश 
हैं। व्यक्ति की उपासना मत करो” यह कहना तो बहुत आसान है, पर साधारणतः 
जो मनुप्य ऐसा कहता है, वही व्यक्तित्व की अत्यधिक उपासना करनेवाल्य देखा 
जाता है। विश्वेप विद्येप पुरुषों और स्त्रियों के प्रति उसकी अत्यधिक आसक्ति 
रहा करती है। उन छोगों की मृत्यु के पश्चात्‌ भी वह आसक्ति नहीं जाती और 
मृत्यु के उपरान्त भी वह्‌ उनका अनुसरण करना चाहता है। यह मूरत्तिपूजा है, 
मूर्तिपूजा का आदि कारण अथवा बीज है, और कारण का अस्तित्व रहते हुए वह 
किसी न किसी रूप में अवश्य प्रकट होगा। क्या किसी साधारण पुरुष या स्त्री के 
प्रति आसक्ति रखने की अपेक्षा ईसा या बुद्ध की मूर्ति के प्रति व्यक्तिगत आसक्ति 
रखना कही अधिक श्रेष्ठ नही है ? पाश्चात्य छोग कहते हैं, ईसा की मूर्ति के सामने 
घुटने टेकना बुरी वात है, पर वे लोग किसी स्त्री के सामने घुटने टेककर तुम्हीं मेरी 
प्राण हो, मेरी जीवन की ज्योति हो, मेरी जाँखों का प्रकाश हो, मेरी आत्मा हो 
आदि आदि कहने में दोप नहीं मानते ! यह तो और भी बुरी मू्तिपुजा है। उस स्त्री 
को मेरी आत्मा, मेरे प्राण! कहना भी क्‍या है ? चार दिनों के बाद ये सव भाव 
काफ़ूर हो जाते हैं। यह केवल इन्द्रियों की आसक्ति है, फूलों के ढेर से ढका हुमा 
यह स्वार्थ का प्रेम है, या उससे भी गया-बीता कुछ और हैं। कवि छोग इसका 
सुन्दर नामकरण कर देते हैं और उस पर गुलाव-जल छिड़क देते हैं। क्या इसकी 
अपेक्षा बुद्ध की प्रतिमा या जिनेन्द्र की मूर्ति के सामने घुटने टेककर यह कहना कि 
तुम्हीं मरे प्राण हो, श्रेष्ठ नहीं है ? मैं तो ऐसा ही करना अधिक पसंद करूँगा। 
एक प्रकार का प्रतीक और है, जिसे पाइचात्य देशों में नहीं मानते, पर जिसकी 
शिक्षा हमारे ग्रन्थों में है। वह है मन को ईइवर मानकर पूजा करना। किसी भी 
वस्तु को ईश्वर मान कर पूजा करना एक सीढ़ी ही है। वह परमेद्वर की ओर 
मानो एक कदम बढ़ने, उसके कुछ अधिक समीप जाने के समान है। यदि कोई 
मनुष्य 'जरुन्वती' तारे को देखना चाहता है, तो उसे उसके समीप का एक वड़ा तारा 
पहले दिखाया जाता है, और जब उसकी दृष्टि उस बड़े तारे पर जम जाती है, तव 
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उसको उसके बाद उससे कुछ छोटा एक दूसरा तारा दिखाते हैं। ऐसा करते करते 
क्रमशः उसको अरुन्धती' तक ले जाते हैं। उसी तरह ये भिन्न भिन्न प्रतीक और 
प्रतिमाएँ ईश्वर तक पहुँचा देती हैं। बुद्ध और ईसा की उपासना प्रतीक पूजा है। 
इससे हम ईइवर की उपासना के समीप पहुँचते हैं। पर बुद्ध की पूजा या ईसा की 
उपासना से मनुष्य का उद्धार नहीं हो सकता। उसे तो इसके और आगे उस ईदवर 
तक जाना चाहिए, जिस ईश्वर ने वुद्ध और ईसा के रूप में अपने को प्रकट किया; 
क्योंकि केवल ईश्वर ही हमें भुक्ति दे सकता है। कुछ तत्त्ववेत्ता ऐसा कहते हैं कि 
इनको ही ईश्वर मानना चाहिए--ये प्रतीक नहीं, स्वयं भगवान्‌ हैं, ईश्वर हैं। 
फिर भी हमें इनसे चिढ़ने का कोई कारण नहीं है। हम तो इन सव भिन्न भिन्न 
प्रतीकों को मुक्ति-मार्ग के विभिन्न सोपान मान सकते हैं। पर इन प्रतीकों की उपा- 
सना करने में यदि हम यह समझें कि हम ईश्वर की उपासना कर रहे हैं, तो यह हमारी' 
भूल है। यदि मनुप्य ऐसा समझता है कि ईसा की उपासना करने से ही अपना उद्धार 
हो जायगा, तो यह उसकी निरी भूल है। यदि कोई मनुष्य किसी मूर्ति, भूतों या मृत- 
पुरुषों की आत्माओं की पूजा करता है और ऐसा मानता है कि उसीसे उसका उद्धार 
होगा, तो वह सर्वथा भ्रम में है। तुम पृजा किसी भी वस्तु की कर सकते हो--पर 
हाँ, उसमें ईश्वर को देखते हुए। मूर्ति को भूल जाओ और उसमें ईश्वर के दर्शन 
करों। तुम किसी प्रतिमा का आरोपण ईइवर पर मत करो, बल्कि प्रतिमा में 
ईश्वर को व्याप्त देखो। प्रतिमा को भूल जाओ, तभी तुम सही रास्ते पर होगे, 
क्योंकि उसी ईइवर से सभी वस्तुओं की उत्पत्ति है।' वह ईश्वर सभी वस्तुओं में 
है। हम एक चित्र की पूजा ईश्वर की तरह कर सकते हैं, पर ईश्वर को वह चित्र 
मानकर नहीं। चित्र में ईश्वर की भावना करना ठीक है, पर चित्र को ईद्वर 
समझना भूल है। अतिमा में ईश्वर तो ठीक है, उससें कोई खतरा नहीं; ईश्वर की 
सच्ची पूजा यही है। कितु प्रतिमा-ईश्वर तो केवल प्रतीक मात्र है। 
भक्ति में दूसरी महत्त्वपरर्ण वात है शब्द---नामशक्ति या नाम का प्रभाव। 
सारा विश्व नाम और रूप से वना है। यहाँ हम जो भी देखते हैं, वह या तो नाम 
और रूप का संयोग है, अथवा मानसिक कल्पना के साथ केवल नाम ही है। बतः, 
अन्ततोगत्वा, नाम और रूप के अतिरिक्त और कुछ नहीं है। हम सबका यही 
विश्वास है कि ईश्वर के न तो नाम है, न रूप। पर ज्यों ही हम उसके विपय में सोचते 
हैं, त्यों ही उसे नाम और रूप दोनों दे देते हैं। चित्त एक शान्त जछाआब के समान 
है और विचार उस चित्त पर तरंग के संदूश हैं। नाम और रूप इन तरंगों के उठने 
के सामान्य तरीके हैं। नाम और रूप के विना कोई तरंग उठ नहीं सकती। एक- 
रूप या एकरस का चिन्तन नहीं किया जा सकता। वह चिन्तन के ० 
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वह विचार और विचार वस्तु वन जाता है, उसका नाम और रूप होना अनिवार्य 
होता है। हम इनको अलूग नहीं कर सकते। कई पुस्तकों में लिखा है कि ईश्वर 
ते शब्द से इस सृष्टि की रचना की है। संस्कृत के शब्द-ब्रह्म' में वही भाव है, 
जो शव्द' के सम्बन्ध में ईसाई मत का सिद्धान्त है। इस पुरातन भारतीय सिद्धान्त 
को भारतीय उपदेशक सिकन्दरिया ले गये और वहाँ इस सिद्धान्त की जड़ 
जमायी। इस तरह वहाँ शब्द' की और उसके साथ अवतार' की कल्पना 
प्रतिष्ठित हुई। 

इस भावना में कि ईश्वर ने समस्त वस्तुओं की रचना शब्द से की, गूढ़ अर्थ 
है। स्वयं ईश्वर निराकार है, अतः रूपों के प्रक्षेपण अर्थात्‌ सृष्टि के विस्तार के 
वर्णन की यह सुन्दर शैली है। “रचना' या 'प्रक्षेपण” के लिए संस्क्रत शब्द है सृष्टि', 
जिसका अर्थ है विस्तार। “ईइ्वर ने कुछ नहीं' या शृन्य' से सव चीज़ों को वताया--- 
यह उक्ति कितनी निरथथंक है! विश्व का प्रक्षेपण ईइवर से हुआ है। ईश्वर ही 
विश्व वन जाता है और उसीमे यह संसार पुनः वापस समा जाता है और फिर से 
वहीं से वाहर निकलता है और पुनः उसीमें विलीन हो जाता है। सदैव यही क्रम 
चला करेगा। हम देखते हैं कि मन में किसी वस्तु का विचार (या प्रक्षेपण) नाम 
और रूप के बिना नहीं हो सकता। कल्पना करो कि तुम्हारा मन बिल्कुल शान्त 
है, उसमें कोई विचार या भावना नहीं है; तथापि कोई विचार मन में उठते ही तुरन्त 
नाम और रूप धारण कर लेगा। प्रत्येक विचार का कोई नकोई नाम और 
एक न एक रूप हुआ ही करता है। इस तरह सृप्टि या विस्तार वस्तु ही ऐसी है 
कि उसका नाम और रूप से नित्य सम्बन्ध है। इससे हम देखते है कि मनुप्य जो 
भी विचार करता है या कर सकता है, उसका कोई न कोई झाव्दिक प्रतिरूप होना 
चाहिए। अतएव, जैसे तुम्हारा शरीर तुम्हारे मानसिक विचार का परिणाम या 
विकास है--मानो तुम्हारा विचार ही स्थूछ रूप घारण करके वाहर आ गया है--- 
ठीक उसी तरह इस संसार को भी मन से उत्पन्न हुआ या मन का ही विकास मानना 
विल्कुल स्वाभाविक है। और अगर यह सत्य है कि संसार एक ही योजना के अनु- 
सार वनाया गया है, यदि तुम एक परमाण्‌ की रचना कैसे हुई है यह जान लो, 
तो सारे विश्व की रचना कैसे हुई, यह भी समझ सकोगे। यदि यह सत्य है कि स्वयं 
तुम्हारे शरीर में वाहरी शरीर से स्थूल रूप वना है और विचार से उसके भीतर का 
सूक्ष्मतर अंश, तथा दोनों का शाश्वत अटूट अविच्छेद्य सम्बन्ध है, तो जिस समय 
तुम्हारे शरीर का अन्त हों जायगा, उस समय तुम्हारे मन का भी अन्त हो जायगा। 
जव किसी मनुप्य के दिमाग्न में गड़बड़ी हो जाती है, तो उसके विचारों में भी गड़- 
वड़ी मच जाती है, क्योंकि दोनों यथार्थ में एक ही हैं--एक स्थूछ है और दूसरा 


डे९ ८-८4 7-2 _ भव्तियोग पर प्रवचन 


सूक्ष्म । जड़-पदार्थ और मन दो भिन्न वस्तुएं हैं ही नहीं। जैसे वायु के दीर्घ विस्तार 
में, एक वायु-तत्त्व के ही विभिन्न सघन और विरल स्तर पाये जाते हैं, वैसे ही शरीर 
के साथ है; परत के बाद परत, आर-पार एक ही तत्त्व है: स्थूल से सूक्ष्म की ओर । 
पुनश्च, यह शरीर अंगुली के नखों के समान है। जैसे हम अपने नखों को काटते 
हैं और पुनः वे नख बढ़ जाते है, उसी तरह हमारे सृक्ष्म विचारों से ही एक के बाद 
दूसरा शरीर उत्पन्न हुआ करता है। जो वस्तु जितनी अधिक सूक्ष्म होती है, वह उतनी 
ही अधिक स्थायी होती है। यह हम सदा देखते हैं। इसी प्रकार वह जितनी 
ही स्थूलतर होती है, उतनी ही कम स्थायी होती है। इस प्रकार हम देखते है कि 
उसी एक अभिव्यक्त करनेवाली शक्ति, भाव” या विचार' की स्थूछ अवस्था 
रूप” है और नाम उसकी सूक्ष्म अवस्था हैं। पर ये तीनों एक हैं। यह 'एकत्व” 
(प्यप्ा9) भी है और त्रित्व” (पंप्म/०) भी। ये उसी एक वस्तु के अस्तित्व 
की तीन अवस्थाएँ हैं। सूक्ष्म्तर, घनीभूत, और अत्यन्त घनीभूत। जहाँ 
एक रहता है, वहीं शेष दोनों भी होते हैं। जहाँ नाम है, वहाँ रूप और भाव 
भी हें। 

यदि सृष्टि और शरीर एक ही नियम पर बने है, तो यह स्वभावतः सिद्ध होता 
है कि सृष्टि में भी ये तीनों अवस्थाएँ या भेद--छूप, नाम, और भाव--होने 
चाहिए। 'भाव' तो सृष्टि का सूक्ष्मतम अंश है, यथार्थ प्रेरक-शक्ति है, और वही 
“ईइवर' कहाता है। हमारे शरीर की पाइ्वंभूमि में जो भाव' है, वह आत्मा 
कहाता है और सृष्टि की पाश्वंभूमि में जो 'भाव' है, वह ईइवर। तदुपरान्त आता 
है चाम । और सबसे अन्त में रूप', जिसे हम देखते और स्पर्श करते है। उदा- 
हरणार्थ, तुम एक असुक मनुष्य हो, इस विश्व में एक छूघु विश्व हो, एक विशिष्ट 
आकारवान शरीर हो और उसके पीछे एक विशिष्ट नाम हो, जैसे श्रीमान्‌ का 
या श्रीमती ग', और उसके भी पीछे एक विचार या भाव हो। उसी तरह यह 
समस्त विश्व-सृष्टि है, उसके पीछे नाम है, जिसे सभी धर्मो में शब्द कहा गया 
है, और उसके पीछे ईदवर है। सर्वेव्यापी भाव या विचार जो सांख्य मतानुसार 
महत्‌' है, सर्वेव्यापी चितू-शक्ति अथवा ज्ञान कहलाता है। वह नाम क्या है ? 
वह कौन सा नाम है? उसका कोई नाम तो होना ही चाहिएं। सारा संसार 
समरस है। आधुनिक विज्ञान तो यह निश्चयपूर्वक सिद्ध करता है कि प्रत्येक 
परमाणु उसी तत्त्व से बना है, जिससे कि समग्र विश्व। यदि हम मिट्टी के एक ढेले 
को जान लें, तो सम्पूर्ण विश्व या ब्रह्माण्ड को जान लछेंगे। मनुष्य इस ब्रह्माण्ड का .... 
सर्वोत्तम प्रतिनिधिरूप, ब्रह्माण्ड का एक लघुस्वरूप, पिंड है। मनुप्य में ह.* 
देखते हैं कि रूप है, उसके पीछे नाम है और उसके भी पीछे भाव या | 
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वाला अस्तित्व है। अतः ब्रह्माण्ड भी ठीक इसी ढाँचे पर होना चाहिए। प्रश्न अब 
यह है कि वह कौन सा नाम है? हिन्दू मत के अनुसार वह नाम 5४ है। प्राचीन 
मिस्रवासी भी यही मानते थे। “जिसे प्राप्त करने के लिए मनुष्य ब्रह्मचर्य की साधना 
करता है, वह क्या है यह मैं तुमसे संक्षेप में कहुँगा ---वह है ३» । यह <* ही ब्रह्म 
है, यह पुराण पुरुष है और जो इस 5» के रहस्य को जान लेता है, वह मनोवांछित 
फल प्राप्त करता है। 

यह ४ ही सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड या ईइवर का नाम है। वाह्मय सृष्टि और ईश्वर 
के मध्य स्थित यह दोनों का सूचक है। पर हम विश्व को खण्ड खण्ड रूप से भी ले 
सकते हैं, जिस तरह कि भिन्न भिन्न इन्द्रियाँ उसका अनुभव करती हैं, अर्थात्‌ हम स्पर्श, 
रूप, रस और अन्य रीतियों से भी विश्व का विचार कर सकते हैं। प्रत्येक दशा में 
हम इस जगत्‌ को भिन्न भिन्न दृष्टि से छाखों जगतों में विभकत कर सकते हैं और 
उनमें से प्रत्येक अपने में सम्पूर्ण होगा, प्रत्येक का एक नाम होगा, एक रूप होगा 
तथा उसके पीछे एक 'भाव' रहेगा। हर एक के पीछे रहनेवाले ये ही भाव भिन्न 
भिन्न प्रतीक है। इनमें से प्रत्येक का एक एक नाम है। पवित्र प्रतीकों के नामों 
या शब्दों का व्यवहार भक्तियोग में होता है। इन नामों में अपरिमित शक्ति 
रहती हैं। इनके जपने से ही हमें मनोवांछित फल की प्राप्ति हो सकती है, हम पूर्ण 
सिद्धि प्राप्त कर सकते हैं। पर दो वातों की आवश्यकता है। कठोपनिपद्‌ कहता 
है---आइचर्यों वक्ता कुशलो&स्य लब्घा (अलौकिक गुरु और वैसा ही शिष्य हो) । 
यह नाम ऐसे व्यक्ति से मिलना चाहिए, जिसने यथाथे उत्तराधिकार अर्थात्‌ परम्परा 
से उसे प्राप्त किया हो। आध्यात्मिक शक्ति का स्रोत अत्यन्त पुरातन काल से 
गुरु-शिष्य-परम्परा के रूप में प्रवाहित होता आया है। जिससे इस गब्द की प्राप्ति 
होती है, वह गुरुः और जिसकों यह झब्द दिया जाता है, वह 'शिप्य” कहलाता है। 
नियमानुसार शब्द (मंत्र) को ग्रहण कर जव उसका जप किया जाता है, भक्तियोग 
में वहुत प्रगति हो चुकती है। उस नाम के जप से ही भक्ति की उच्चतम अवस्था भी 
प्राप्त हो जायगी। तेरे अनन्त नाम हैं। उनके क्या अर्थ हैं सो तू ही समझता है; 
ये सब नाम तेरे ही हैं और प्रत्येक में तेरी अनन्त शक्ति है। इन नामों के जप के 
लिए न कोई विद्येप काल चाहिए, न कोई विद्येप स्थान। सभी काल और सभी 





१. यविच्छन्तो ब्रह्मच्य चरन्ति। 
तत्ते पद संग्रहेण ब्रवीस्योमित्येतत्‌ ॥ 
२. एतद्धचेवालरं ब्रह्म एतद्धचेवाक्षरं परन्‌। 
एतद्धचेवाक्षरं ज्ञात्वा यो यदिच्छति तस्य तत्‌ ॥| कठोपनिपद्‌॥ १२ १५-द्वा 
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स्थान पवित्र हैं। तू इतना चुलूभ है, तू इतना दयालु है! मैं कितना अभागा 
हूँ कि तेरे प्रति मुझमें प्रेम नहीं है ! ' 


इ्प्ट 


इप्ट की परिकल्पना के सम्बन्ध में मैं संक्षेप में कुछ पहले बतला चुका हूँ। 
उसे तुम छोग ध्यान देकर सुनो, क्योंकि उसे ठीक ठीक समझ लेने पर हम दुनिया के 
सभी धर्मों को समझ सकेंगे। 'इप्ट' शब्द 'इप्‌' धातु से वना है। 'इपु' का अर्थ है 
इच्छा करना, पसन्द करना, चुनना। सभी धर्मो, सभो सम्प्रदायों का आदर्श तथा 
मानव जाति का आदर्श एक ही है; और वह है मुक्ति-लाभ तथा दु:खों की निवृत्ति। 
जहाँ कहीं धर्म देखोगे, वहाँ यही पाओगे कि यही आदर्श किसी न किसी रूप में कार्य 
कर रहा है। यद्यपि धर्म की निचली श्रेणियों में यह आदर्श उतने स्पष्ट रूप से 
प्रकाशित नहीं होता, पर स्पप्ट हो अथवा अस्पप्ट, यही एक ध्येय है, जिसकी ओर 
हम सब अग्रसर हो रहे हैं। हम दुःखों से, प्रतिदिन के दुःख-कप्टों से छूटचा चाहते 
हैं और मुक्ति पाने के लिए--भौतिक, मानसिक और आध्यात्मिक मुक्ति-छाभ 
के लिए छटपटा रहे हैं। संसार-चक्त इसी भावना को लेकर प्रवर्तित हो रहा है। 
उद्देश्य एक ही होते हुए भी, वहाँ तक पहुँचने के मार्ग भिन्न भिन्न हो सकते हैं। ये 
मार्ग हमारी प्रकृति की विशेषताओं के अनुसार निर्वारित होते हैं। एक मनुप्य 
की प्रकृति भावुक होती है, दूसरे की बौद्धिक तथा तीसरे की प्रकृति में कर्मशीलता 
होती है, इत्यादि इत्यादि। पुनः एक ही प्रकृति में अनेक प्रभेद हो सकते हैं। 
उदाहरणार्थ 'प्रेम' को लो, जिसका भक्ति के साथ विशेष सम्बन्ध है। एक मनुष्य 
की प्रकृति में बच्चे के लिए अधिक प्रेम हो सकता है, दूसरे की प्रकृति में पत्नी के 
लिए, किसीमें माता, किसीमें पिता तथा किसीमें मित्रों के लिए। इसी प्रकार, 
किसीमें अपने देश के लिए प्रेम रहता है और कुछ इने-गिन्ने लोगों का प्रेम विशाल 
मानवता के प्रति हुआ करता है। पर ऐसे लोगों की संख्या बहुत ही कम होती है, 
यद्यपि हर व्यक्ति इस प्रेम के विषय में वात इस तरह करता है, मानो वही उसके 
जीवन का मार्गदर्शक और प्रेरक हो। इस प्रकार के प्रेम का अनुभव कुछ सन्तों ने 
ही किया है। इस वृहत्‌ मानव समाज में कुछ महान्‌ आत्माओं को ही इस विश्व-अेम 


१. नास्तामकारि बहुधा निजसर्वशक्तिः 
तत्रापिता निवमितः स्मरणे न काल :। 
एतादृशी ठव कृपा भगवन्‌ सम्रापि 
दुर्देदमीदृशमिहाजनि. नानुरागः॥ शिक्षाष्टक 


अजजड 
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का अनुभव हुआ करता है और हम आशा करते हैं कि यह संसार ऐसे महात्माओं 
से कभी शून्य न होगा। 

हम देखते हैं कि एक ही विपय में साव्य की प्राप्ति के इतने भिन्न भिन्न मार्ग 
हैं। सभी ईसाई ईसा में विश्वास करते हैं, पर सोचो तो सही, उनके वारे में कितने 
भिन्न भिन्न विचार इन लोगों के होते हैं। हर एक चच या ईसाई-सम्प्रदाय ईसा 
को भिन्न भिन्न रूप में देखता है, भिन्न भिन्न दृष्टिकोण से देखता है। प्रेसविदे- 
रियन' की आँखों में ईसा के जीवन का वह दृश्य महत्त्व का जेचता है, जव वे सिक्का 
वदलनेवालों के पास गये ! उनकी आँखों में ईसा योद्धा ही जँचते हैं। पर यदि 
तुम क्वेकर' से पूछो, तो वह गायद यही कहेगा कि उन्होंने अपने बत्रुओं को क्षमा 
प्रदान की ।” क्वेकर का यही मत है। इसी तरह और भी हैं। यदि रोमन कैथो- 
लिक से पूछो कि तुम्हें ईसा की जीवनी का कौन सा अंश विद्येप प्रिय है, तो वह शायद 
यही कहेगा, जव उन्होंने कुंजियाँ पीटर को दे दीं।” इस प्रकार प्रत्येक सम्प्रदाय 
उन्हें अपने ही तरीके से देखने के लिए वाव्य है। 

इससे यह सिद्ध होता है कि एक ही विपय में वहुत 


हुत से भेद-प्रभेद होंगे। अन्नानी 
लोग इनमें से किसी एक प्रभेद को ले लेते हैं और उसीको अपना आवार बना लेते 
हैं, और विश्व की व्याच्या अपनी दृष्टि के अनुसार करके दूसरे के अधिकार का 
केवल निषेध ही नहीं करते, वरन्‌ यह कहने तक का साहस करते हैं कि दूसरों का मार्गे 
बिल्कुल ग़छूत है तथा केवल उन्हींका सत्य हैं। यदि उनका विरोब किया जाता 
हैं, तो वे लड़ने छगते हैं। मुसलमानों की तरह वे कहते हैं कि जिस मनुप्य का 
धार्मिक विद्वास उन्‍्हींकी तरह का नहीं है, उसे वे क़त्ल कर डालेंगे; जैसे कि कुछ 
धर्मान्बों ने अतीत में किया है और भिन्न भिन्न देक्षों में आज भी कर रहे हैं। ये 
लोग अपने को ही सच्चा मानते हैं और शेप दूसरों को कुछ नहीं समझते। पर इस 

भक्तियोग में हम किस भाव या भूमिका का आश्रय लेना चाहते हैं? दूसरों से 
केवल इतना कहने से ही काम न बनेगा कि तुम्हारा मार्ग ग्ररत नहीं है, बल्कि हमें 
उनसे यह कहना होगा कि तुम जिस मार्ग का अनुसरण कर रहें हो, वह ठीक है। 
तुम्हारी प्रकृति के अनुसार जो मार्ग तुम्हारे लिए अनिवार्य हो, बही तुम्हारे लिए 
यथार्थ मार्ग है। हर मनुप्य अपने पूर्वाल्तित्व के कारण अपनों प्रकृति में विजेता 
लेकर पैठा होता है। चाहे हम उसे अपने पूर्व जन्म के कर्मों का फल कहें अबवा 
पूर्वजों से प्राप्त संस्कार। हम उसकोी व्याख्या चाहे जैसी करें, पर हम हैं तो अतीत 
के ही परिणाम। यदि कुछ भी सत्य है, तो इतनी वात तो विल्कुछ सत्य है, चाहे 
वह अतीत हमारे पास किसी भी मार्ग से आया हो। इसका स्वाभाविक निप्कर्प 
यह है कि प्रत्येक व्यक्ति की दतेमान दया, अपने भूतकालीन कारण का ही कार्य 
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हैं। इस कारण हममें से प्रत्येक की एक विशेष गति, एक विद्येष प्रवृत्ति होती है 
और इसीलिए प्रत्येक को अपना मार्म स्वयं निर्वारित करना पड़ता है। 

यह मार्ग, यह पद्धति, जो हमारी प्रवृत्ति के अनुकूल है, हमारा इष्ठ मार्ग 
कहलाता है। यही इप्ट' का तत्त्व है, और जो मार्ग हमारा है, उसे हम अपना इप्ट 
कहते हैं। उदाहरणार्थ, किसी मनुप्य की ईश्वर के प्रति यह धारणा हैं कि वह विश्व 
का सर्वशक्तिमाव शासक है। सम्भवतः उस मनुष्य की प्रकृति इसी प्रकार की है, 
अतः बह एक अहुंंकारी मनुप्य है और सव पर शासव करना चाहता है। अतः 
वह स्वभावतः ईश्वर को सर्वशक्तिसम्पन्न शासक मानता है। दूसरा मनुष्य, जो 
शावद स्कूलमास्टर है और कठोर स्वभाव का है, ईश्वर को न्यायी या दण्ड देतेवाला 
मानता है। वह अन्य भावना नहीं कर सकता। इस प्रकार हर एक व्यक्ति अपनी 
अपनी प्रकृति के अनुसार ईदवर का एक एक रूप मानता है। अपनी अपनी प्रकृति 
के अनुसार निर्माण किया हुआ यह रूप ही हमारा इप्ट होता है, और हम अपने को 
ऐसी अवस्था में ले आये हैं, जहाँ हम ईश्वर का केवल वही रूप देखते हैं; हम उसका 
अन्य कोई रूप देख ही नहीं पाते। तुम कभी शायद किसी मनुष्य को उपदेद देते 
हुए सुनकर यह सोचो कि यही उपदेश सर्वश्रेष्ठ है और तुम्हारे बिल्कुल अनुकूल है। 
दूसरे दिन तुम अपने एक मित्र के पास जाकर उसका उपदेश सुन आने को कहते 
हो। और वह यह विचार लेकर लौटता है कि आज तक उसने जितने उपदेश सुने, 
उनमें वह सबसे निक्ृषष्ट है। उसका ऐसा कहना ग़लत नहीं है और उसके साथ 
झगड़ा करना निरथेक है। उपदेश तो ठीक था, पर उस मनुष्य के उपयुक्त नहीं था। 
और भी व्यापक रूप से कहा जा सकता है कि विविध दुष्टि-विंदुओं से देखने पर 
सत्य सत्य भी हो सकता है, और साथ ही सत्य नहीं भी। 

प्रारम्भ में यह विरोबाभासी जान पड़ेगा, पर याद रहे कि निरपेक्ष सत्य एक 
ही है, सापेक्ष सत्य अवश्य अनेक हो सकते हैं। उदाहरणार्थ, इस विश्व के सम्बन्ध 
में ही अपनी भावना को लो । यह विश्व एक निरपेक्ष अखण्ड वस्तु है, जिसमें परि- 
बर्तेन नहीं हो सकता और न हुआ है। वह सदा एकरस ही है। पर तुम, हम और 
हर कोई इस विश्व को अलग अलग देखता और सुनता है। सूर्य को ही छो। सूर्य 
एक है, पर जब तुम और हम और सौ अव्य मनुष्य भिन्न भिन्न स्थानों में खड़े होकर 
सूर्य की ओर देखते हैं, तो हममें से प्रत्येक व्यक्ति सूर्य को अलग अलग देखता 
है। स्थान का थोड़ा सा ही अन्तर सूर्य के दृश्य को मनुष्य के लिए भिन्न बना: ८: 
है। वातावरण में थोड़ा सा हेर-फेर हो जाय, तो दृह्य में और_भी (न ४ 
जायगी । इसी तरह सापेक्ष अनुभवों में सत्य सदा अनेक... १ |: 
निरपेक्ष सत्य तो एक ही है। अतः यदि दूसरों के द्वारा 
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की भावना से मेल न खाता हो, तो हमें उनसे छड़ने की कोई आवश्यकता नहीं। 
हमें स्मरण रखना चाहिए कि परस्पर विपरीत दीखते हुए भी हमारे और उनके, 
दोनों के विचार सत्य हो सकते हैं। ऐसे करोड़ों अवंव्यास (ए००7) हो सकते 
हैं, जो उसी सूर्य में केन्द्रित हो विलीन हो जाते हैं। दो अर्वव्यास केन्द्र से जितनी 
दूरी पर होंगे, उन दोनों में उतना ही अधिक अन्तर होगा, परन्तु जब वे केन्द्र 
में जाकर एक साथ मिलेंगे, तव सारा भेद दूर हो जायगा। ऐसा ही एक केन्द्र 
है, जो मनुष्य मात्र का परम ध्येय है। वह है ईइ्वर। हम सव अर्ध॑व्यास हैं। 
हमारी प्राकृतिक मर्यादाएँ, जिनमें से होकर ही हम ईदवर के स्वरूप को ग्रहण 
कर सकते हैं, इन अर्ध॑व्यासों के बीच के अन्तर हैं। जब तक हम इस भूमिका 
पर खड़े हैं, तव तक हममें से प्रत्येक को उस परम तत्त्व के भिन्न भिन्न दृश्य दिखायी 
पड़ना अनिवाय है। अतः ये सभी दृश्य सत्य हैं और हमें आपस में झगड़ा करने 
की आवश्यकता नहीं है। हमारे मतभेदों को सुलझाने के लिए उस केन्द्र के निकट 
पहुँचना ही एकमात्र उपाय है। बहस या लड़ाई द्वारा यदि हम अपने मतभेदों को 
दूर करना चाहें, तो सैकड़ों वर्ष तक प्रयत्न करने पर भी हम किसी निर्णय पर न 
पहुँचेंगे। इतिहास इस वात का साक्षी है। सुलझने का एक ही मार्ग है और वह 
हैं आगे बढ़ता तथा केन्द्र की ओर जाना। और जितनी जल्‍दी हम ऐसा करेंगे, 
उतनी ही जल्दी हमारे मतभेद दूर हो जायँगे। 

अतः ६ष्ट' के इस सिद्धान्त का अथे है, हर किसीको अपना धर्म स्वयं चुन 
लेने की स्वतंत्रता देना। जिसकी उपासना कोई करता हो, किसी दूसरे को उसी- 
की उपासना करने के लिए विवश नहीं करना चाहिए। सभी मनुष्यों को एक ही 
झुण्ड में शामिल करने की चेष्ठा सभी को भेड़िया-धसान हाँककर एक ही 
कोठरी में बन्द करने का प्रयत्न, फ़ौजी वछ, जबरदस्ती या बहस द्वारा हर एक 
से उसी एक देवता की पूजा कराने के प्रयत्न भूतकाल में निष्फल हुए हैं और 
भविष्य में भी निष्फल होगे, क्‍योंकि प्रकृतियों की विभिन्नता के कारण ऐसा हो 
सकता या ऐसा कर सकना असम्भव है। यही नहीं, वरन्‌ इससे मनुष्य की प्रगति 
के अवरुद्ध हो जाने की सम्भावना है। शायद विरला ही पुरुष या स्त्री ऐसी हो, 
जो किसी न किसी धर्म के पालन की चेप्टा में न लगी हो, पर सन्तोष कितनों को 
मिला है? सन्‍्तोपष या कुछ पानेवालों की संख्या कितनी अल्प है! कितने कम 
लोगों को कुछ मिल पाता है। और ऐसा क्‍यों होता है? इसीलिए कि उनमें 
से बहुतेरे असम्भव कार्यो में हाथ डाल देते हैं। वे इन मार्गों में दूसरों के आदेश 
से जबरदस्ती डाल दिये गये हैं। उदाहरणार्थ, मेरे वचपन में ही मेरे पिता मेरे 
हाथ में एक छोटी सी पुस्तक दे देते हैं और कहते हैं, ईश्वर इस प्रकार का है 
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और ऐसा ऐसा है। मेरे मन में इन बातों को भर देने का उन्तका क्या प्रयोजन ? 
मेरा विकास किस तरह होगा, यह उन्हें क्या मालूम ? मेरी प्रकृति का विकास 
कहाँ तक हुआ है, यह उन्हें विदित नहीं हैं, फिर भी वे अपने विचारों को मेरे 
दिमाग में घुसाना चाहते हैं। फल यह होता है कि मेरे मन का विकास रुक जाता 
है। तुम किसी पौधे को ऐसी ज़मीन में नहीं उगा सकते, जो उसके उपयुक्त न 
हो। वारूक अपने आप ही सीख लेता है। तुम तो उसे उसके ही मार्ग में आगे 
बढ़ने के लिए सहायता मात्र दे सकते हो। तुम उसके लिए जो कर सकते हो, 
वह॒ कोई विवेयात्मक नहीं, वरन्‌ निषेधात्मक यानी विघ्त-निवारण रूप हो 
सकता है। तुम उसके मार्ग की कठिनाइयों को दूर कर सकते हो, पर ज्ञान तो 
उसके अपने स्वभाव से ही उत्पन्न होता है। जमीन को कुछ पोली कर दो, जिससे 
अंकुर आसानी से फूट सके। उसके चारों ओर एक घेरा बना दो, सावधानी रखो 
कि कोई उसे नष्ट न कर डाले, पाला या वफ़ से उसका नाश न हो जाय। वस 
यहीं तुम्हारे कतेव्य की इतिश्री' हो जाती है। इससे अधिक और कुछ तुम नहीं 
कर सकते। शेष सब तो उसकी प्रकृति के भीतर से ही अभिव्यक्त होता है। 
यही वात वारूक की शिक्षा के सम्बन्ध में भी हैं। वारूक अपने को स्वयं ही शिक्षा 
देता है। तुम मेरी बातें सुनने आये हो। घर जाकर, ठुमने जो यहाँ सीखा है तथा 
यहाँ आने के पूर्व तुम्हारे मन में जो था, उन दोनों का मिलान क रो । दव ठुमको पता 
लगेगा कि यही बात तो तुमने भी सोची थी; मैने तो केवल उस वात को प्रकट 
मात्र किया है! मैं तुमको किसी वात की जिक्षा नहीं दे सकता। शिक्षा तो तुम 
स्वयं ही अपने को दोगे। मैं तो शायद तुमको अपने उस विचार के प्रकट करने 
में सहायता ही दे सकू। 

उसी प्रकार, और उससे भी अधिक, धर्म-शिक्षा में मुझे अपना गुरु स्वयं ही 
बनना होगा। मेरे सिर में तरह तरह की निरणथंक वातें भर देने का मेरे पिता को 
क्या अधिकार है ? मेरे सिर में ऐसी बातों को भर देने का मेरे मालिक या समाज 
को क्या अधिकार है ? सम्भव है ये विचार अच्छे हों, पर मेरा मार्ग उनसे भिन्न 
हो सकता है। करोड़ों निर्वोध वालकों को शिक्षा के ग्रलत तरीक़ों से विक्तत किया 
जा रहा है। इससे होनेवाले भयंकर अनिष्ट पर विचार करो। कितनी ही ऐसी 


सुन्दर चीजें जो आगे चलकर सुन्दर आव्यात्मिक सत्यों के पुप्पों के रूप में प्रस्फुटित_ 


होतीं, उन्हें हमने वंशपरम्परानत घमें, सामाजिक घ॒र्म, राष्ट्रीय घर्मे इप्ब'ट 
की भयंकर भावनाओं द्वारा कलिका-रूप में ही कुचछ डाला है! सोचो तो 
अभी भी तुम्हारे दिमाग्न में अपने वाल्य काल के धर्म या अपने है 
में कैसे कैसे अन्चविश्वास भरे पड़े हैं, और उनसे कितना 
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हो सकता है। मनुष्य यह नहीं जानता कि उससे कितना अनिष्ट हो सकता है। 
प्रत्येक विचार या कार्य के पीछे कितनी प्रवल प्रसुप्त शक्ति है, उसे वह नहीं जानता । 
जहाँ देवताओं को क़दम रखने में डर ऊुगता है, वहाँ मू्खे लोग दौड़ पड़ते हैं-- 
यह उवित वहुत सच है। इस बात पर प्रारम्भ से ही ध्यान रखना चाहिए। और 
वह किस तरह ? इष्ट में विश्वास के द्वारा। आदर्श वहुत से हैं। मुझे कोई अधि- 
कार नहीं कि मैं तुमको वताऊँ कि तुम्हारा आदर्श क्या होना चाहिए, या कि 
तुम्हारे गले जबरदस्ती कोई आदर्श मढ़ दूँ। मेरा तो यह कतेव्य होगा कि तुम्हारे 
सम्मुख मैं इन विभिन्न आदर्शो को रख दूं, और तुमकों अपनी प्रकृति के अनुसार 
जो आदर्श सबसे अधिक अनुकूल जँचे, उसे ही तुम ग्रहण करो और उसी 
ओर अनवरत प्रयत्न करों। वही तुम्हारा इष्ट' है, वही तुम्हारा विशेष 
आदर है। 

इस तरह हम देखते हैं कि एक सामूहिक धर्म कभी नहीं हो सकता। धर्म 
का यथार्थ कार्य तो स्वयं अपने ही सोचने का विषय है। मेरी अपनी एक भावना 
है। मुझे उसको पवित्र और गुप्त रखना चाहिए, क्योंकि मैं जानता हूँ कि वही 
भावना तुम्हारी भी हो, यह आवश्यक नहीं है। दूसरी वात यह कि हर किसी- 
को मैं अपनी भावना के सम्बन्ध में बताकर क्षोभ क्‍यों फैलाऊँ? दूसरे लोग आकर 
मुझसे लड़ेंगे। यदि मैं उन्हें अपने विचार न बताऊं, तो वे मुझसे नहीं लड़ 
सकते। पर यदि मैं अपने विचार उन्हें बतलाता फिरूँगा, तो वे अवश्य मेरा 
विरोध करेंगे। अतः उनके विषय ' में चर्चा करते फिरने से क्या छाभ ? इस 'दृष्ट 
को गुप्त ही रखना चाहिए, क्योंकि यह तो तुम्हारे और ईश्वर के बीच की बात है। 
धर्म के सिद्धान्त सम्बन्धी अंशों का उपदेश साधारणतः जनता में दिया जा सकता 
है और सामुदायिक भी बनाया जा सकता है, पर उच्चतर धर्म सार्वजनिक 
रीति से प्रकट नहीं किया जा सकता। क्षण भर में ही मैं अपनी' घामिक भावना 
तैयार नहीं कर सकता। इस पाखण्ड और नक़॒रू का भला क्या परिणाम होगा। 
यह तो धर्म की हँसी उड़ाना है, घोर अधर्म है। फल वही होता है, जो तुम 
आजकल के गिरजाघरों में देखते हो। इस घामिक क़वायद को मनृष्य सहन कैसे 
कर पाता हैं। यह तो फ़ौजी छावनी के सिपाहियों का सा कार्य हुआ--हाथ 
उठाओ, घुटने टेकी, किताव छो, सब कुछ यथायथ नियमित हो। पाँच मिनट 
भक्ति, पाँच मिनट ज्ञान-चर्चा, पाँच मिलट प्रार्थना--सव कुछ पूर्व निश्चित ऋरम 
से हो। इस पाखंड ने असली घम्म को दूर भगा दिया है। चर्चों में सिद्धान्त, तत्वजाव 
इत्यादि का उपदेश इक्ष्छा भर हो, पर पुजा के विषय में, धर्म के यथार्थ व्याव- 
हारिक अंश के विषय में वैसा ही करना चाहिए, जैसा ईसा ने कहा है, 'जव तुम 
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प्रार्थना करो, तब अपने कमरे के अन्दर चले जाओ और जब दरवाजा बन्द कर 
लो, तब अपने पिता से प्रार्थना करो, जो गुप्त है।' 

यही दष्ट' का सिद्धान्त है। भिन्न भिन्न प्रकृतियों की आवश्यकता के अनुसार 
धर्म को व्यावहारिक बनाने का, दूसरों के साथ के झगड़े के अवसरों को ठालने 
का और धामिक जीवन में ययार्थ व्यावहारिक प्रगति करने का यही' एक मार्ग 
है। पर मैं तुमको एक बात की चेतावनी देता हूँ कि मेरी बातों के अर्थ का अन्थ 
करके तुम कहीं गुप्त सभाएँ न स्थापित कर लो। यदि शैतान हो, तो मैं उसकी तलाश 
किसी गुप्त सभा के कमरे में ही करूँगा। शैतान इन गृप्त सभाओं का विश्येप आवि- 
प्कार है। गुप्त सभाएँ स्थापित करना शैतान की कार्रवाई है। यह 'इष्ट' पवित्र 
है, गुप्त नहीं। किस अर्थ में ? तुमको अपने 'इष्ट' के विषय में दूसरों से क्यों नहीं 
कहना चाहिए ? इसलिए कि वह तुम्हारी निजी पवित्र वस्तु है। उससे दूसरों 
को सहायता शायद मिल जाय, पर यह तुमको कैसे मालम कि सहायता के बदले 
कहीं आघात न मिले ? सम्भव है, कोई मनुष्य ऐसी प्रकृति का हो कि वह साकार 
ईश्वर की पूजा या उपासना नहीं कर सकता, केवल निराकार ईइ्वर--अपनी 
उच्चतम आत्मा---क्री ही उपासना कर सकता है। मान छो कि मैं उसे तुम लोगों 
के बीच ले आया और वह तुम लोगों को बताने रूगा कि कोई साकार ईश्वर नही 
है, वरन्‌ तुममें और मुझमें जो आत्मा है, वही ईश्वर है। तव तो तुमको आघात 
पहुँचेगा। उसके विचार पवित्र हैं, पर गुप्त नहीं हैं। ऐसा कोई बड़ा धर्म या 
आचार्य नहीं हुआ, जिसने ईश्वर विषयक सत्यों का उपदेश देने के लिए गुप्त 
सभाएँ स्थापित की हों। भारत में ऐसी कोई गुप्त सभा नहीं है। ये तो पाइ्चात्यों 
की कल्पनाएँ हैं, जिन्हें वे भारत पर लादना चाहते हैं। हम तो ऐसी बातें कभी 
जानते तक न थे। और भारत में गुप्त सभाएँ हों भी किसलिए ? यूरोप में तो 
मनुष्य को ऐसे धर्मं के विषय में एक शब्द तक उच्चारण करने की स्वतन्त्रता नहीं 
थी, जो चर्च के मत के अनुसार न हो। इस कारण उन वेचारों को पर्वतों में जाकर 
छिपकर गुप्त सभाएँ करने के सिवाय दूसरा चारा ही न था। ऐसा किये विचा 
वे लोग अपने मन के अनुसार उपासना नहीं कर सकते थे। पर भारत में 
ऐसा समय कभी नहीं आया, जब दूसरों से भिन्न मत रखने के कारण किसी मनुष्य 
पर अत्याचार हुआ हो। गुप्त धामिक सभाओं की स्थापना से वढ़कर भयानक 
कृत्य कल्पना में नहीं लाया जा सकता। मैंने काफ़ी दुनिया देख लगे भौणए 
जानता हूँ कि इन गुप्त सभाओं से कैसे कैसे अनिष्ट हुआ करते 
आसानी से ये सभाएँ विच्युत होकर प्रेम-सभा या भूत-सभा 
लेती हैं, वहां जाकर किस प्रकार मनुष्य दूसरे पुरुष या (इव५ 
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नाचता है और विचार एवं कार्य के क्षेत्र में अपनी भावी उन्नति की सारी सम्भाव- 
नाएँ घूल में मिला डालता है। मेरी इन बातों से तुममें से कुछ लोग शायद अग्रसन्न 
हों, पर सच वात मुझे कहनी ही चाहिए। भले ही जीवन भर में मुझे केवल आधे 
दर्जन स्त्री-पुरुप ही अनुयायी मिलें, पर वे लोग सच्चे पुरुष और स्त्री हों, पवित्र और 
निष्ठावान हों। मुझे झुण्ड के झुण्ड अनुयायी नहीं चाहिए। झुण्डों से क्‍या छाभ ? 
संसार का इतिहास कुछ थोड़े दर्जन मनुष्यों से ही वना है। ऐसे मनुष्यों की गणना 
अँगुलियों पर की जा सकती है। वाक़ी लोग तो निकम्मे और शोरगुरू मचाने- 
चाले ही थे। इन सब गुप्त सभाओं और पाखण्डों से पुरष और स्त्री अपवित्र, 
दुबंछ और संकुचित वन जाते है। दुर्बलों की कोई इच्छा-शक्ति नहीं रहती और 
वे कभी काम नहीं कर सकते। अतः ऐसी चीज़ों से कोई वास्ता ही न रखो। ये 
सव गुप्त रूप में विपय-वासनाएँ हैं, मिथ्या रहस्य-प्रेम हैं। ज्यों ही ये तुम्हारे 
मन में प्रवेश करें, त्यों ही इनके सिर पर आघात करके इन्हें नप्ट कर देना चाहिए। 
किचित्‌ भी अपवित्रता के रहते मनुष्य धार्मिक नहीं वन सकता। पीब-भरे घावों 
को गुलाव के फूलों से ढाँकने का प्रयत्त मत करो। क्‍या तुम समझते हो कि तुम 
ईश्वर को ठग सकते हो ? ईदवर को कोई ठग नहीं सकता। मुझे सरल हृदय- 
वाला पुरुष या स्त्री दो; और है भगवन्‌ ! मुझे इन भूतों, उड़नेवाले देवदूतों 
और शैतानों से वचाओ। तुम सीधे-सादे साघारण मनृष्य बनो। 

अन्य प्राणियों की तरह हममें भी सहज-ज्ञान है, जिसके कारण, बिना 
जाने ही, विना इच्छा किये ही हम यन्त्रवत्‌ अंगों का संचालन किया करते हैं। 
तत्पश्चात्‌ हममें इससे एक उच्चतर प्रेरक शक्ति है, जिसे हम तकं-शक्ति कहते 
हैं, जिसके द्वारा वुद्धि अनेक वातों को ग्रहण करके उनसे कोई निष्कर्ष निकालती 
है। फिर उससे भी उच्चतर रूप का एक और ज्ञान है, जिसे हम अन्त.प्रेरणा 
( 7४०४7०४०० ) कहते हैं, जो तर्क नहीं करता और एक स्फुरण में ही 
चीजों को जान जाता है। वही परमोच्च ज्ञान है। पर उसमें और सहज 
प्रेरणा में भेद किस तरह करोगे? यह बड़ा कठिन है। जआाजकल हर कोई 
आकर तुमसे अपने को प्रेरित कहता है और आध्यात्मिकता का दावा करता 
है। प्रइन यह है कि हम दिव्य ज्ञान और घोखेवाज़ी को कैसे पहचानें ? प्रथमत:, 
दिव्य जान को युकति के विपरीत नहीं होना चाहिए। वृद्ध मनुप्य वालूक 
के विपरीत नही हुआ करता । वह तो बालक का ही विकसित, प्रीढ़ या उन्नत रूप 
होता है। जिसे हम अन्त-प्रेरणा कहते हैं, वह युक्ति का ही प्रौढ़ या उन्नत रूप 
है। अन्तःस्फूरति या दिव्य ज्ञान की भ्राप्ति का मार्ग तकं-शक्ति में से होकर ही 
जाता हैं। हमारे अंगों का जो संचालन सहज-न्ञान के कारण हुआ करता है, वह 
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: तर्क-शक्ति के विपरीत नहीं रहता। सड़क पार करते समय गाड़ियों के धक्के से 
वचने के लिए तुम किस तरह सहज-च्ञान से काये करते हो ! क्या तुम्हारा मन कहता 
है कि अपने शरीर को उस तरह बचाना मूर्खता का काम था ? कभी नहीं कहता। 
यथार्थ अन्तःप्रेरणा (दिव्य ज्ञान) भी कभी तकक-शक्ति की विरोधी नहीं होगी। 
जहाँ ऐसा हो, वहाँ दिव्य ज्ञान ही नहीं है। हद्वितीयतः, ऐसी अन्तःप्रेरणा हर एक 
की भलाई का हेतु होती है, नाम या कीति या व्यक्तिगत स्वार्थ का नहीं। वह तो 
सदा संसार की भलाई के लिए होगी और पूर्णतया निः्वार्थ ही होगी। जब 
इन कसौटियों में वह ठीक ठीक उतरे, तब उसे अन्तःप्रेरणा मानने में कोई हानि 
नहीं। संसार की इस वर्तमान परिस्थिति में दस लाख में एक भी प्रेरित या 
दिव्यदर्शी नहीं है, यह स्मरण रखों। आज ऐसे वहुत ही कम छोग हैं। पर मैं 
आशा करता हूँ कि उनकी संख्या बढ़ेगी और तुममें से प्रत्येक वैसा बच जायगा। 
हमने तो अभी धर्म का केवछ खिलवाड़ मचा रखा है। अन्त:प्रेरणा की स्फू्ति 
होने पर ही हमें धर्म प्राप्त होने लगेगा। जैसे संत पॉल ने कहा है, अभी तो हमें 
मानो काँच के भीतर से धुँघछा दिखायी दे रहा है, पर तव तो हम बिल्कुल 
आमने-सामने देखेंगे ।! किन्तु आज संसार में ऐसे छोग इने-ग्रिने हैं, जो उस पद 
को पहुँच चुके हैं। फिर भी सम्भवतः आज के समान अन्तःग्रेरणा का झूठा दावा 
इतना अधिक और कभी नहीं हुआ था। ऐसा कहा जाता है कि स्त्रियों को 
अन्तःस्फूरण की शक्तियाँ प्राप्त रहती हैं और पुरुष तकंशक्ति के द्वारा धीरे घीरे 
अपने को ऊपर ले जाते हैं। इन कोरी वातों में विश्वास मत करो, क्योंकि प्रेरित 
पुरुषों की संख्या उतनी ही होती है, जितनी स्त्रियों की; यद्यपि तरह तरह के 
भलाप, भूर्च्छा या स्नायु-रोग आदि पर स्त्रियों का दावा अधिक हो सकता है ! 
घोखेबाज़ों और जादूगरों का शिकार बनने की अपेक्षा नास्तिक रहकर मर जाना 
कहीं अच्छा है । तके-शक्ति तुम्हें उपयोग करने के लिए दी गयी है। तब यह 
दिल्ला दो कि तुमने उसका उचित उपयोग किया है। तभी तुम उच्चतर विषयों 
को ग्रहण कर सकोगे। 

हमें यह सदा स्मरण रखना चाहिए कि ईइवर प्रेमस्वरूप है। गंगा किनारे वस- 
कर जो पानी के लिए कुआँ खोदता है, वह मूर्ख नहीं तो और क्या है ? हीरे की खान 
के समीप रहते हुए जो काँच की गोलियाँ ढूंढने में ही सारी जिन्दगी व्यतीत कर 
देता है, वह सचमुच मूर्ख ही है।' ईश्वर हीरों की खान है। हम सचमुच में मूर्ख 
हैं, जो भूत-ओ्रेतों और उसी तरह की अन्य निरथंक गप्पों के लिए ईश्वर का परित्याग ... के 
करते हैं। यह एक रोग है, विकृत कामना है। इससे मानव जाति का अब 
पतन हो जाता है। ये सब उद्भ्रान्त कथाएँ स्वायुओं पर 

ह 
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अत्यधिक दवाव पहुँचाती हैं और धीरे घीरे परन्तु निश्चित रूप से इन विपयों 
से प्रेम रखनेवाली जाति को वीयेहीन बना देती हैं। ईश्वर, शुद्धता, पवित्रता और 
घामिकता की बातें छोड़कर इन निरर्थक मूर्खता भरी वातों के पीछे दौड़ना घोर 
पतन है। दूसरों के विचार को जान लेने के लिए उत्कण्ठित रहना! यदि मैं 
लगातार पाँच मिनट दूसरों के विचारों को एक साथ जान हूँ, तो मैं तो पागल 
हो जाऊँगा। अतः शक्तिशाली बनो, उठो और प्रेमरूपी ईश्वर की खोज करो। 
यही सर्वोच्च वल है। पवित्रता की शक्ति से बढ़कर और कौन सी शक्ति श्रेष्ठ 
हो सकती है? प्रेम और पवित्रता ही दुनिया के शासक हैं। ईश्वर का यह प्रेम 
बलहीतों द्वारा प्राप्य वस्तु नहीं है। अतः दुबेंछ मत वनो--शारीरिक, मानसिक, 
नैतिक और आध्यात्मिक किसी प्रकार से। केवल ईश्वर ही सत्य है। अन्य सब 
कुछ असत्य है। ईश्वर के लिए सभी वस्तुओं का त्याग कर देना चाहिए। सब कुछ 
असार है, असारों का भी असार। केवल ईइ्वर और ईश्वर की ही सेवा करो ४ 


व्याख्यान, प्रवचन एवं कक्षालाप-८ 
(वेदान्त) 
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बेदान्त दर्हान-१_ 


(२५ मार्च, १८९६ ई० को हॉव्वर्ड विश्वविद्यालय की स्नातक दर्शन परिषद्‌ 
में दिया गया भाषण) 


भारत में सम्प्रति जितने दार्शनिक सम्प्रदाय है, वे सभी वेदान्त दर्शन के 
अन्तर्गत आते हैं। वेदान्त की कई प्रकार की व्याख्याएँ हुई हैं और मेरे विचार से 
वे सभी प्रगतिशील रही हैं। प्रारम्भ में व्याख्याएँ हेतवादी हुई, अन्त में अद्वैत- 
वादी । वेदान्त का शाब्दिक अर्थ है वेद का अन्त”। वेद हिन्दुओं के आदि धर्म- 
अ्रंथ हैं।! कभी कभी पादचात्य देशों में वेद! को केवल ऋचाएँ और कर्मकांड 
ही समझा जाता है। किन्तु अब इनको अधिक महत्त्व नहीं दिया जाता, और 
भारत में साधारणत: वेद शब्द से वेदान्त ही समझा जाता है। यहाँ के टीकाकार 
जब धर्मग्रंथों से कुछ उद्धृत करता चाहते है, तो साधारणतः वे वेदान्त से ही 
उद्धुत करते है। ये छोग वेदान्त को श्रुति कहते है। ऐसी बात नहीं है 
कि जो ग्रंथ वेदान्त के नाम से विख्यात हैं, उनकी रचना वैदिक कर्मकाण्ड के वाद 
हुईं। ईशोपनिषद्‌ जो यजुर्वेद का चालीसवाँ अध्याय है, वेदों के प्राचीनतम अंशों 


१. वेद दो अंशों में विभक्त है--कर्मकाण्ड तथा ज्ञानकाण्ड। कर्मेकाण्ड 
के अन्तगगंत ब्राह्मणों के प्रस्यात सन्‍्त्र तथा अनुष्ठान आते हैं। जिन प्रंथों में अनु- 
प्ठानादि से भिन्न आध्यात्मिक विषयों का विवरण है, उन्हें उपनिषद्‌ कहते हैं। 
उपनिषद्‌ ज्ञानकाण्ड के अन्तर्गत हैं। सभी उपनिषदों की रचना वेदों से पृथक्‌ 
हुई हो, ऐसा नहीं है। कुछ उपनिषद्‌ तो ब्नाह्मणों के अन्तर्गत हैं। कम से कम 
एक उपनिषद्‌ तो संहिता भाग या ऋचाओं के ही अन्तर्गत है। कभी कभी उपनिपद्‌ 
शब्द उन ग्रन्थों के लिए भी प्रयुवत होता है, जो वेद के अन्तर्गत नहीं हैं, जेसे गीता । 
किन्तु साधारणतः उपनिषद्‌ शब्द का प्रयोग वेदों के सध्य विकीर्ण दार्शनिक प्रकरणों 
के लिए ही होता है। इन दार्शनिक प्रकरणों का संकलून हुआ है और उसे वेदाच्त 
कहते हैं। 

२. श्रुति! का अं है 'जो सुना हुआ है।' यद्यपि श्रुत्ति के अन्तर्गत समस्त 
वैदिक साहित्य आ जाता है, फिर भी टीकाकार श्रुति शब्द का मुख्यतः उपनिषदों 
के लिए ही प्रयोग करते हैं। 
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में एक है। ऐसे भी उपनिषद्‌ हैं, जो ब्राह्मणों के अंश हैं। अन्य उपनिषद्‌' 
न तो ब्राह्मणों के, न वेद के अन्य भागों के ही अन्तर्गत हैं। किन्तु इससे यह नहीं 
समझना चाहिए कि वे वेद के अन्य भागों से पूर्णतः स्वतंत्र हैं। यह तो हम जानते 
हैं कि वेद के अनेक भाग सर्वेथा अप्राप्य हैं तथा अनेक ब्राह्मण भी नष्ट हो चुके 
है। अतः यह संभव है कि जो उपनिषद्‌ अब स्वतंत्र ग्रंथ जैसे प्रतीत होते हैं, 
वे ब्राह्मणों के अन्तर्गत रहे हों। ऐसे ब्राह्मण-ग्रंथ लुप्त हो गये हैं, मात्र उपनिपद्‌ 
अवशिष्ट हैं। इन उपनिषदों को आरण्यक भी कहते हैं। 

व्यावहारिक रूप में वेदान्त ही हिन्दुओं का घर्मग्रंथ है। जितने भी आस्तिक 
दशेन हैं, सभी इसीको अपना आधार मानते हैं। यदि उनके उद्देश्य के अनुकूल 
होता है, तो बौद्ध तथा जैन भी वेदान्त को प्रमाण मानकर उससे एक उद्धरण 
प्रस्तुत करते हैं। य्यपि भारत के सभी आस्तिक दर्शन वेदों पर आधारित हैं, फिर 
भी उनके नाम भिन्न भिन्न हैं। अन्तिम दर्शन, जो व्यास का है, पूर्व प्रतिपादित 
दर्शनों की अपेक्षा वैदिक विचारों पर अधिक आधारित है। इसमें सांख्य और 
च्याय जैसे प्राचीन दर्शनों का वेदान्त के साथ यथासंभव सामंजस्य स्थापित करने 
का प्रयत्न किया गया है। इसलिए इसे विज्ञेष रूप से वेदान्त कहा जाता है। आधु- 
निक भारतीयों के अनुसार व्यास-सूत्र ही वेदान्त दर्शन का आधार माना जाता है। 
विभिन्न भाष्यकारों ने व्यास के सूत्रों की व्याख्या विभिन्न प्रकार से की हैं। सामान्यतः 
अभी भारत में तीन प्रकार के व्याख्याकार हैं।' उनकी व्याख्याओं से तीन 

१. उपनिषदों की संख्या १०८ सानी जातो है। निश्चित रूप से इनका 
समय-तनिर्धारण नहीं किया जा सकता। किन्तु यह तो निश्चित है कि वे बौद्ध मत 
से प्राचीन हैं। यह ठीक है कि कुछ गौण उपनिषदों में ऐसे निर्देश हैं, जिनसे उनके 
अर्वोचीन होने का संकेत मिलता है। किन्तु इससे यह नहीं सिद्ध होता कि वे 
उपनिषद्‌ अर्वाचीन हैं। संस्कृत साहित्य के प्राचीन मूल भ्रन्थों को सम्प्रदायवादी 
अपने अयने मतों को उत्क्ृष्ठता स्थापित करने के लिए परिवर्तित करते 
रहे हैं। 

२ व्याख्याएँ कई प्रकार की होती हैं--भाष्य, टीका, टिप्पणी, चूणिका भादि। 
भष्य को छोड़ अन्य सबों में मूल प्रन्‍्थ या उसके कठिन दाव्दों की व्याख्या की जाती 
है। भाष्य सही अर्थ में व्याख्या नहीं है। इसमें मूल ग्रन्थ के आधार पर एक 
विचार-पद्धति का स्पष्टीकरण किया जाता है। भाष्य का उद्देशय शब्दों की व्याख्या 
नहीं, बरन्‌ किसी विचार-पद्धति का प्रतिपदन करना होता है। भाणष्यकार मूल 
ग्रन्थों को प्रमाण मावकर अपनी विचार-पद्धति को स्पष्ट करता है। 





द्दप वेदान्त दशन (१) 


दार्शनिक पद्धतियों एवं सम्प्रदायों की उत्तत्ति हुई है--दैत, विशिष्टाद्वैत तथा 
अह्वैत। अधिकांश भारतीय द्वैत एवं विशिष्टाह्वैत के अनुयायी हैं। अद्दैतवादियों 
की संख्या अपेक्षाकृत कम है। मैं इन तीन सम्प्रदायों की विचार-पद्धतियों की चर्चा 
तुम्हारे सम्मुख करना चाहता हूँ। इसके पहले कि मैं ऐसा करूँ, मैं तुमको यह 
वतला देना चाहता हूँ कि इन तीनों वेदान्त दर्शनों की मनोवैज्ञानिक पद्धति सांख्य' 
की मनोवैज्ञानिक पद्धति के समान ही है। सांख्य दर्शंन का मनोविज्ञान न्याय एवं 
वैशेषिक दछ्षत्रों के मनोविज्ञानों के सदुश ही है। इनके मनोविज्ञानों में केवल 
गौण विषयों में भेद पाया जाता है। 

सभी वेदान्ती तीन बातों में एक मत हैं। ये सभी ईश्वर को, वेदों के श्रुत 
रूप को तथा सृष्टि-चक्र को मानते हैं। वेदों की चर्चा तो हम कर चुके हैं। सृष्टि 
सम्बन्धी मत इस प्रकार है। समस्त विद्व का जड़ पदार्थ आकाश नामक मूल 
जड़-सत्ता से उद्भूत हुआ है। गुरुत्वाकरषण, आकर्षण या विकर्षण, जीवन आदि 
जितनी शक्तियाँ हैं, वे सभी आदि शक्ति प्राण से उद्भूत हुई हैं। आकाश पर प्राण 
का प्रभाव पड़ने से विश्व का सर्जन या प्रक्षेपण' होता है। सुप्टि के प्रारम्भ में 
आकाश स्थिर तथा अव्यक्त रहता है। वाद में प्राण ज्यों ज्यों अधिकाधिक क्रियाशील 


बेदान्त की अनेक व्याख्याएँ हुई हैं। इसके विचारों को अन्तिम अभिव्यक्ति 
व्यास के दाशनिक सुत्रों में हुई है। वेदान्त मत का प्रामाणिक ग्रन्थ उत्तर मीमांसा 
है। उत्तर सीसांसा हिन्दू धर्मशास्त्र का सबसे अधिक प्रामाणिक ग्रन्थ है। कट्टर 
विरोधी धर्मे-संप्रदायों ने भो विवश होकर व्यास की उक्तियों को अपनी विचार- 
पद्धति के साथ मिलाने का प्रयत्न किया है। अति प्राचीन काल में ही वेदान्त के 
व्याख्याकार तोन प्रसिद्ध हिन्ह सम्प्रदायों में विभक्त हो गये। इन सम्प्रदायों के 
नाम हैत, विशिष्ठाहत तथा अद्वेत हैं। अति प्राचीव व्याख्याएँ तो शायद लुप्त हो 
गयी हैं, किन्तु अर्वाचीन काल में बौद्ध धर्म के उत्यान के बाद शंकर, रामानुज तया 
सध्व ने उनका पुनरुद्धार किया है। शंकर ने अहँत को, रामानुज ने विशिष्दादवैत 
को तथा मध्व ने हत को पुतः संस्थापित किया है। भारतीय सम्प्रदायों के पारस्परिक 
भेद का कारण उनकी विचार-पद्धति है। कर्मानुष्ठान के बारे में उनमें कम भेद है, 
क्योंकि उनके धर्मशास्त्र का आधार एक ही है। 
१. अंग्रेजी साषा का क्रियेशन! (०८४४०४) तथा संस्कृत का शक्षेपण 
(ए7शुं०८४००) समानार्थक शब्द हैं! भारत का कोई भी सत पाइचात्य देशों के उस 
सृष्टिवाद को नहीं सानता, जिसके अनुसार असत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति मानो जाती है। 
हम सृष्टि से जो अर्य समझते हैं, वह उसीका प्रक्षेपण है, जो पहले से ही विद्यमान 
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होता है, त्यों त्यों अधिकाधिक स्थूल पदार्थ उत्पन्न होते जाते हैं, यथा पेड़, पौधे, 
पशु, मनुष्य, नक्षत्र आदि। कालात्तर में सृष्टि की प्रगति समाप्त हो जाती है 
और प्रलूय प्रारम्भ होता है। सभी पदार्थ सुक्ष्मातिसूक्ष्म रूपों को प्राप्त करते हुए 
मूलभूत आकाझ एवं प्राण में परिवर्तित हो जाते हैं। तब नया सृष्टि-चक्र प्रारम्भ 
होता है। आकाश एवं प्राण के परे भी एक सत्ता है, जिसे महत्‌ कहते हैं। महत्‌ 
आकाश एवं प्राण का निर्माण नहीं करता, स्वयं उनका रूप धारण कर लेता है। 

अब मैं मन, आत्मा तथा ईश्वर के सम्बन्ध में चर्चा करूँगा। सर्वेमान्य सांख्य 
दर्शन के अनुसार चाक्षुष प्रत्यक्ष के लिए चक्ष्‌ जैसे उपकरणों की आवश्यकता होती 
है। इन उपकरणों के पीछे चाक्षुष स्नायु-तंतु तथा उसके स्तायु-केन्द्र--दर्शनेन्द्रिय 
हैं। ये बाह्य उपकरण नहीं हैं, फिर भी इनके बिना आँखें देख नहीं सकती  । प्रत्यक्ष 
के लिए अन्य उपकरण की भी आवश्यकता होती है। इन्द्रिय के साथ मन का संयोग 
भी आवश्यक है। फिर बुद्धि से भी संवेदना का संयोग आवश्यक है, क्योंकि मन की 
वह शक्ति जिससे रूप निर्धारण करनेवाली प्रतिक्रिया उत्पन्न होती है, बुद्धि ही है। 
बुद्धि के कारण जव प्रतिक्रिया उत्पन्न होती है, तव साथ ही साथ बाह्य जगतू तथा 
अहंकार प्रतिभासित हो उठते हैं। और तब इच्छा उत्पन्न होती है। मन के स्वरूप 
का वर्णन यहीं पुरा नहीं होता। जैसे प्रकाश के आनुक्रमिक संवेगों से रचित चित्र _. 
को सम्पूर्ण बनाने के लिए उसका किसी स्थिर आधार पर संघटित होता आवश्यक 
है, उसी प्रकार मन के लिए यह आवश्यक है कि उसके सभी भ्रत्यय सम्मिलित 
हों और शरीर एवं मन से अपेक्षाकृत अधिक स्थिर सत्ता पर उनका प्रक्षेपण हो। 
ऐसी स्थिर सत्ता को पुरुष या आत्मा कहते हैं। 

सांख्य दर्शन के अनुसार मन की प्रतिक्रियात्मक शक्ति, जिसे बुद्धि की संज्ञा 
दी जाती है, महत से उद्भूत होती है। ऐसा कहा जा सकता है कि बुद्धि महत्‌ का 
परिवर्तित रूप है या उसकी अभिव्यक्ति है। महत्‌ स्पंदनशील बुद्धि में परिवर्तित 
होता है। वृद्धि का एक जंश इब्द्रियों में तथा दूसरा अंश तन्मात्राओं में परिवर्तित 
होता है। इन सबके संयोग से विश्व का निर्माण होता है। सांख्य के अनुसार महत्‌ 
के परे भी सतू की एक अवस्था है, जिसे अव्यक्त कहते हैं। इस अवस्था में मन का 
अस्तित्व नहीं रहता, केवल इसके कारण विद्यम।न रहते हैं। सत्‌ की इस अवस्था 
को प्रकृति भी कहते हैं। प्रकृति से पुरुप सतत भिन्न होता है। सांख्य के अनुसार 
पुरुष ही आत्मा है, जो निर्मुण तया स्वव्यापी होता है। पुरुष कर्ता नहीं, द्वष्टा मात्र 
है। पुरुष का स्वरूप समझाने के लिए स्फटिक का उदाहरण दिया जाता है स्फटिक 
स्वयं विना रंग का होता है, किन्तु यदि किसी प्रकार का रंग उसके समीप रखा 
जाता है, तो वह उसी प्रकार के रंग में रँगा दीख पड़ता है। वेदान्ती सांख्य के 
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आत्मा एवं जगत्‌ सम्बन्धी मतों को नहीं मानते। सांख्य के अनुसार पुरुष एवं 
प्रकृति के वीच बड़ा पार्थक्य है। इस पार्थक्य को दूर करना आवश्यक है। सांख्य 
इसे दूर करना चाहता है, पर सफल नहीं होता। जब पुरुष वास्तव में रंगहीन है, 
तो उस पर प्रकृति का रंग कैसे चढ़ सकता है ? इसलिए वेदान्ती मौलिक स्तर पर 
ही यह मानते हैं कि पुरुष और प्रकृति अभिन्न हैं।' दतवादी भी यह स्वीकार 
करते हैं कि आत्मन्‌ या ईश्वर संसार का केवल निमित्त कारण ही नहीं, उपादान 
कारण भी है। किन्तु यथार्थ में वे ऐसा केवछ कहते हैं। उनके कहने का अभिप्राय 
दूसरा होता है, क्योंकि उनके विचारों से जो सही परिणाम निकलते हैं, उसको 
वे स्वीकार नहीं करना चाहते। वे कहते हैं कि विश्व में तीन' प्रकार की सत्ताएँ 
हैं-“-ईंहवर, आत्मा और भ्रकृति। प्रकृति और आत्मा मानो ईश्वर का शरीर हैं। 

इस कारण यह कहा जा सकता है कि ईदवर और प्रकृति अभिन्न हैं। किन्तु पार- 
मार्थिक दृष्टि से तो प्रकृति और आत्माओं में भिन्नता रह ही जाती है। सृष्टि-चक्र. 
के प्रारम्भ होने पर वे व्यक्त रूप धारण करती हैं और जब सृष्टि-चक्र का अन्त 
होता है, तो वे सूक्ष्म रूप घारण कर लेती हैं और सुक्ष्मावस्था में ही रहती हैं। 

अद्वेत वेदान्ती आत्मा की इस व्याख्या को नहीं मानते और इनके मत का समर्थन 
तो प्रायः सभी उपनिपदों में पाया जाता है। उपनिषदों के आधार पर ही वे अपने 
दर्शन का प्रतिपादन करते हैं। सभी उपनिषदों का विषय एक है, उद्देश्य एक 
है---निम्नलिखित विचार को स्थापित करना: “मिट्टी के एक टुकड़े के वारे में 
ज्ञान प्राप्त कर लेने से हम संसार की सभी मिट्टी के बारे में ज्ञान प्राप्त कर लेते हैं। 

इसी प्रकार अवश्य ऐसा कोई तत्त्व है, जिसको जान लेने से हम संसार की सभी 

वस्तुओं का ज्ञान प्राप्त कर ले सकते हैं। वह तत्त्व क्या है ?”' अद्गैतवादी समस्त 

विश्व को एक सामान्य रूप देना चाहते हैं, विश्व के एकमात्र तत्त्व को वतलाना चाहते 
हूँ। उनका मूल सिद्धान्त यह है कि सारा विश्व एक है और एक ही सत्‌ नाना 


१. वेदान्त और सांख्य में परस्पर विरोध बहुत कम है। वेदान्ल की ईइवर- 
कल्पना सांख्य की पुरुष-कल्पना से निकली है। तभी दर्शन सांख्य के मनोविज्ञान 
को मानते हैं। वेदान्त और सांख्य दोनों ही ज्ञाइवत पुरुष को मानते हैं। भेद केवल 
इतना है कि सांख्य अनेक पुरुषों को मानता है। सांस्य के अनुसार विश्व के अस्तित्व 
के लिए किसी अन्य त्त्ता की आवश्यकता नहीं है। वेदान्त के अनुसार आत्मा 
एक है, जो अनेक जेसी प्रतिभासित होतो हैं। इस एक विचार को छोड़कर वेदान्त 
के अन्य विचार तो प्रायः सांज्य पर ही आधारित हैं। 

२. छान्‍्दोग्योपनिषद्‌ पद्दा एड 
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रूपों में प्रतिमासित होता है। उनके अनुसार सांख्य की प्रकृति का अस्तित्व तो | 
है, परन्तु प्रकृति ईश्वर से अभिन्न है। विश्व, मनुष्य, जीवात्मा तथा जितनी भी 
अन्य सत्ताएँ है, सभी सत्‌ के ही भिन्न भिन्न रूप हैं। मन तथा महत्‌ उसी सतू 
के व्यक्त रूप हैं। इस मत के विरोध में कहा जा सकता है कि यह तो सर्वेश्वरवाद 
(एथ4772ं७४ ) है। यह भी प्रइत उठ सकता है कि अपरिवर्ततशील सत्‌ 
(वेदान्ती सत्‌ को ऐसा ही मानते है, क्योंकि जो निरपेक्ष है, वह अपरिवर्ततशील 
है) परिवर्ततशील तथा नाशवान में कैसे परिवर्तित हो! सकता है ? इस समस्या 
के समाधान में (अद्वैत) वेदान्ती विवतंवाद के सिद्धान्त को प्रस्तुत करते हैं। सांख्य 
मतानुयायियों तथा द्वैतवादियों के अनुसार समस्त विश्व प्रकृति से उद्भूत हुआ है। 
कुछ अद्वैतवादियों तथा कुछ द्वैतवादियों के अनुसार सारा विश्व ईव्वर से उत्नन्न 
हुआ है। किन्तु शंकराचार्य के अनुयायियों के अनुसार (सही अर्थ में ये ही अद्गैत- 
वादी हैं) समस्त विदव ब्रह्म का प्रातिभासिक रूप है। ब्रह्म विश्व का वास्तविक 
नहीं, केवल आभासी उपादान कारण है, इस सम्बन्ध में रज्जु और सर्प का प्रसिद्ध 
उदाहरण दिया जाता हैं। रज्जु सप॑ जैसी आमासित होती है, वह वास्तव में 
सर्च नहीं है। उसका सर में परिवर्तेत नही होता। इसी तरह सारा विश्व वास्तव 
में सत्‌ है। सत्‌ का परिवरतंन नहीं होता। हम इसमें जितने भी परिवततन पाते 
हैं, सभी आभास मात्र हैं। ये परिवर्तत देश, काल तथा निमित्त के कारण होते 
है; मनोवैज्ञानिक सिद्धान्त की दृष्टि से नाम-रूप के कारण होते हैं। नाम और 
रूप के द्वारा ही एक वस्तु का दूसरी वस्तु से भेद किया जाता है। अतः नाम और 
रूप ही उन वस्तुओं के भेद के कारण हैं। वास्तव में दोनों वस्तुएँ एक हैं। (अद्वेत) 
वैदान्तियों के अनुसार सत्‌ और जगत्‌ (97०7००८००४) परस्पर भिन्न सत्ताएँ 
नहीं हैं। रज्जु का सर्प जैसा दीखना भ्रमात्मक है। भ्रम के समाप्त होने पर सर्प 
का दोखना भी समाप्त हो जाता है। अज्ञानवश्ञ व्यक्ति जगत्‌ को देखता है, ब्रह्म को 
'नहीं। जब उसे ब्रह्म का ज्ञान होता है, तव उसके लिए जगत्‌ नहीं होता। अज्ञान, 
जिसे माया कहते हैं, जगत्‌ का कारण है, क्योंकि इसीके कारण निरपेक्ष अपरिवर्तन- 
शील सत्‌ व्यक्त जगत्‌ के रूप में प्रतिभासित होता है। माया झून्य या असत्‌ नहीं 
है। यह सत्‌ भी नहीं है, क्योंकि निरपेक्ष अपरिवर्तनशील तत्त्व ही एक मात्र सत्‌ है। 
पारमारथिक दृष्टि से तो माया को असत्‌ कहा जाना चाहिए, किन्तु इसे असत्‌ भी 
नहीं कहा जा सकता, क्योंकि तव तो इसके कारण जगत्‌ का प्रतिभासित होना भी 
संभव नहीं हो सकता। अतः यह न तो सत्‌ है, न असत्‌ है। वेदान्त में इसे 
अनिवंचनीय कहते हैं। यही जगत्‌ का यथार्य कारण है। ब्रह्म उपादान कारण 
है और माया नाम-रूप का कारण है। ब्रह्म नाना रूपों में परिवर्तित जैसा प्रति- 


डप वेदान्त दशेन (१) 


भासित होता है। इस प्रकार अद्गैतियों के लिए जीवात्मा का स्वतंत्र अस्तित्व नहीं 
है। उनके अनुसार माया ही जीवात्मा के अस्तित्व का कारण है। पारमार्थिक 
: दृष्टि से उसका अपना कोई अस्तित्व नहीं है। इस प्रकार सत्ता यदि केवछ एक 
है, तो यह कैसे संभव हो सकता है कि में एक पृथक्‌ सत्ता हुँ और तुम एक पृथक्‌ 
सत्ता हो ? यथा में हम लोग सभी एक है। हमारी द्वैत दृष्टि ही सभी अनिष्ट 
का कारण है। जभी मैं यह समझता हूँ कि मैं संसार से पृथक्‌ हूँ, तभी पहले 
भय उत्पन्न होता हैं और तब दुःख का अनुभव होता है। जहाँ व्यवित दूसरे से 
सुनता है, दूसरे को देखता है, वह अल्प है। जहाँ व्यक्ति दूसरे को देखता नहीं, 
दूसरे को सुनता नहीं, वह भूमा है; वह ब्रह्म है। भूमा में परम सुख है, अल्प में 
नहीं ?' 

अद्गैत दर्शन के अनुसार परम तत्त्व के विघटन से सांसारिक वाम-रूपों के प्रति- 
भासित होने के कारण मनुप्य का पारमा्थिक स्वरूप छिप जाता हैं। पर उससें 
वास्तविक परिवर्तन कदाषि नहीं होता। निम्न से निम्न कीट में तथा उच्च से 
उच्च मनुष्य में एक ही आध्यात्मिक तत्त्व विद्यमान है। कीट निम्न कोटि का 
इसलिए है कि उसके देवत्व पर मायाजनित अध्यास अधिक रहता है। जिस पदार्थ 
में इस तरह का अध्यास सबसे कम रहता है, वह सबसे ऊँची कोटि का होता 
है। सभी वस्तुओं के पीछे उसी देवत्व का अस्तित्व है, और इसीसे दैतिकता का 
आवार प्रस्तुत होता है। दूसरों को कष्ट नहीं देना चाहिए। प्रत्येक व्यक्ति को 
अभिन्न समझकर उसके साथ प्रेम करना चाहिए, क्योंकि समस्त विश्व मौलिक 
स्तर पर एक है। दूसरे को कष्ट देना अपने आप की कष्ट देना है। दुसरे के साथ 
प्रेम करना अपने आपसे प्रेम करना है। इसीसे अढ्लैत नैतिकता का वह सिद्धान्त 
उद्भूत होता है, जिसका समाहार एक आत्मोत्सर्ग शब्द में किया गया है। अद्वेत- 
वादियों के अनुसार जीवात्मा ही ढुःखों का कारण है। व्यक्ति-सीमित जीवात्मा 
के कारण मैं अपने को अन्य वस्तुओं से भिन्न समझता हूँ। अतः यही घृणा, ईर्ष्या, 
दुःख, संवर्ष आदि अनिप्टों का कारण है। इसके परिहार से सभी संधर्ष, सभी दुःख 
समाप्त हो जाते हैं। अतः इसका परिहार आवश्यक है। निम्न से निम्न सत्ताओं 
के लिए भी हमें अपने जीवन का उत्सर्ग करने को तत्पर रहना चाहिए। मनुष्य 
जव एक लूघू कीट के लिए अपने जीवन तक का उत्सगग करने को तत्वर हो जाता है, 
तौ वह पूर्णत्व को प्राप्त कर छेता है। अद्गैदवादियों के अनुसार पूर्णत्व ही जीवन 
का अभीष्ट है। मनुष्य जब उत्सगं के योग्य हो जाता है, तो उसके अज्ञान का 


१. छान्दोग्योपनियद्‌ ॥७२३-४॥१ ॥ 


न्‍ 
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आवरण दूर हो जाता है और वह अपसे को पहचान लेता है। जीवन-काल में ही 
उसे यह अनुभव हो जाता है कि उसमें और संसार में कोई अन्तर नहीं है। कुछ 
समय के लिए तो ऐसे व्यक्ति के लिए जगत्‌ का नाश हो जाता है और वह समझ 
लेता है कि उसका वास्तविक स्वरूप क्या है। किन्तु जब तक उसके वर्तमान शरीर 
का कर्म अवशिष्ट रहत, है, तव तक उसे जीवन धारण करते रहना पड़ता हैं। 
ऐसी स्थिति में अविद्या का आवरण तो नष्ट हो चुका रहता है, पर शरीर को कुछ 
अवधि के लिए रहना पड़ता है। इसे वेदान्ती जीवन्मुक्ति कहते हैं। मनुष्य 
मरीचिका को देखकर कुछ समय के लिए भ्रम में अवश्य पड़ जाता है, किन्तु एक 
दिन मरीचिका विलीन हो जाती है। बाद में मरीचिका के सम्मुख आने पर भी 
मनुष्य भ्रम में नहीं पड़ता। मरीचिका जब पहली वार घटित होती है, मनुष्य सत्य 
और मिथ्या में भेद नहीं कर सकता । किन्तु जब वह एक वार नष्ठ हो जाती है, 
तव नेत्रादि इन्द्रियों के वतेमान रहने के कारण मनुष्य उसे देखता तो है, पर उसके 
कारण श्रम में नहीं पड़ता। अब तो उसे मरीचिका तथा वास्तविक जगत्‌ के भेद 
का ज्ञान प्राप्त रहता है। इसीलिए वह मरीचिका के कारण भ्रम में नहीं पड़ता। 
इस प्रकार अद्वैत वेदान्तियों के अनुसार व्यक्ति जब अपने आपका यथार्थ ज्ञान 
प्राप्त कर लेता है, तो उसके लिए संसार का मानो लछोप हो जाता है। संसार का 
फिर से प्रत्यक्ष तो होता है, किन्तु अब वह दुखःमय नहीं रह जाता। जो संसार 
पहले दुःखमय कारागार था, अब वह सच्चिदानन्द हो जाता है। अद्वैत के अनुसार 
सच्चिदानन्द की अवस्था को प्राप्त करता ही जीवन का अभीष्ट है। 


बेदान्त दर्हन-२ 


वेदान्ती कहता है कि मनुष्य न तो जन्म लेता है और न मरता या स्वर्ग जाता 
है। आत्मा के सम्बन्ध में पुनजंन्म एक कल्पना मात्र है। पुस्तक के पन्ने उलटने 
का उदाहरण लो। उलट-पुलट पुस्तक में हो रही है, उलटनेवाले मनुष्य में नहीं । 
प्रत्येक आत्मा सर्वेग्यापी है, तव वह कहाँ आ-जा सकती है ? ये जन्म और मरण 
प्रकृति में होनेवाले परिवर्तन हैं, जिन्हें हम प्रमादवश अपने में ही घटनेवाले परि- 
वर्तत समझ रहे हैं। 

पुनर्जन्म प्रकृति का क्रम-विकास तथा अन्तःस्थित परमात्मा की अभिव्यक्ति 
है। 

वेदान्त कहता है कि प्रत्येक जीवन अतीत का प्रतिफलस्वरूप है, और जब 
हम सम्पूर्ण अतीत पर दृष्टि डाल सकने में सक्षम हो सकेंगे, तब हम मुक्त हो 
जाय॑गे। मुक्त होने की इच्छा बचपन से ही घामिक प्रवृत्ति का रूप धारण कर छेती 
है। और कुछ वर्ष का समय मानो मानव की आँखों में सत्य को स्पष्ट कर देता है। 
यह जीवन छोड़ने के बाद जब मनुष्य दूसरे जन्म की प्रतीक्षा में रहता है, तब भी 
वह प्रपंचमय जगत्‌ के अन्तर्गत ही है। 

आत्मा का हम इन शब्दों में वर्णन करते हैं : इसे न तलवार काट सकती है, 
न भाला छेद सकता है; न आग जला सकती है, न पानी घुला सकता है; यह 
अविनाशी और सवेव्यापी है। अतएवं इसके लिए रोना क्‍यों ? 

यदि यह अत्यन्त पतित रही है, तो कालक्रम से उच्चत वन जायगी। मूल 
सिद्धान्त यह है कि शाइवत मुक्ति पर सबका अधिकार है। उसे सभी अवश्य 
प्राप्त करेंगे। मोक्ष की इच्छा से प्रेरित होकर हमें प्रयत्न करना पड़ता है। मोक्ष 
की इच्छा को छोड़कर अन्य सभी इच्छाएँ भ्रमात्मक हैं! वेदान्ती कहता है कि 
प्रत्येक शुभ काये इस मुक्ति की ही अभिव्यक्ति है। 

मैं यह नहीं मानता कि एक ऐसा भी समय आयेगा, जब संसार से समस्त 
अशुभ लुप्त हो जायगा। यह कैसे हो सकता है ? यह प्रवाह तो चलता ही रहेगा। 
जलरूराशि एक छोर से निकलती रहती है, पर दूसरे छोर से जलसमूह आता भी 
रहता है। 

वेदान्त कहता है कि तुम पवित्र और पूर्ण हो। एक अवस्था ऐसी भी है, जो 


दल 
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कि पाप और पुण्य से परे है, और वही तुम्हारा प्रकृत स्वरूप है। वह अवस्था 
पुण्य से भी ऊँची है। पुण्य में भी भेद-ज्ञान है, किन्तु पाप से कम। 

हमारे यहाँ पाप विषयक कोई सिद्धान्त नहीं। हम तो उसे अज्ञान कहते हैं। 

जहाँ तक नीतिशास्त्र, अन्य लोगों के प्रति व्यवहार आदि का सम्बन्ध है-- 
यह सब प्रपंचमय जगत्‌ के अन्तगंत है। सत्य तो यह है कि परमात्मा में अज्ञान 
जैसी किसी वस्तु के आरोप करने की वात सोची ही नहीं जा सकती | उसके 
सम्बन्ध में हम कहते हैं कि वह सत्‌-चित्‌-आनन्दस्वरूप है। उस अतीन्‍न्द्रिय, 
निरपेक्ष सत्ता को विचार और वाणी द्वारा व्यक्त करने का हमारा प्रत्येक प्रयत्न 
उसे इन्द्रियग्राह्म और सापेक्ष वना देगा, और इस तरह उसके वास्तविक स्वरूप 
को नष्ट कर देगा। 

एक वात हमें ध्यात में रखनी होगी, और वह यह कि इन्द्रियग्राह्म जगत्‌ 
में मैं ब्रह्म हूँ” इस प्रकार का कथन नहीं किया जा सकता। यदि तुम इस नाम- 
रूपमय जगत्‌ में आवद्ध हो और साथ ही अपने को ब्रह्म होने का भी दावा करो, तो 
तुम्हें अलाचार करने से कौन रोक सकता है ? अतएव तुम्हारे ब्रह्म होने की वात 
इन्द्रियातीत जगत्‌ के विषय में ही छागू हो सकती है। यदि मैं ब्रह्म हूँ, तो इन्द्रिय- 
वृत्तियों से मैं परे हूँ और पाप कर ही नहीं सकता। निश्चय ही, नैतिकता मनुष्य' 
का चरम लक्ष्य नहीं है, वह तो मोक्ष-प्राप्ति का साधन मात्र है। वेदान्त कहता 
है कि इस ब्रह्म-तत्त्व की अनुभूति का एक मार्ग योग' है। योग अपने आन्तरिक 
मुक्तस्वभाव की अनुभूति से होता है, और इस अनुभूति के सामने सभी वस्तुएँ 
पराभूत हो जाती हैं। नैतिकता और आचार सभी अपने सम्यक्‌ स्थान में विन्यस्त 
हो जायँगे। 

अद्वेत दर्शन के विरोध में जितनी भी आलोचनाएँ की गयी हैं, उन सबका 
सारांश यह है कि उससे इन्द्रिय-सुखों के भोग में वाघा पहुँचती है। हम ह॒पपूर्वेक 
इस बात को स्वीकार करते हैं। 

वेदान्त दर्शन परम निराशावाद को लेकर प्रारम्भ होता है और उसकी समाप्ति 
होती है यथार्थ आशावाद में। हम ऐंद्रिक आशावाद को अस्वीकार करते हैं, परन्तु 
इन्द्रियातीत आत्मानुभूति पर आधारित सच्चे आशावाद को स्वीकार करते हैं। 
यथार्थ सुख इन्द्रियों में नहीं, इन्द्रियों से परे है, और प्रत्येक व्यक्ति में वह विद्यमान 
है। संसार में हम जो तथाकथित आशावाद देखते हैं, वह हमें इन्द्रियपरायण 
वनाकर विनाश की ओर ले जाता है। 

हमारे देन में निषेव (नेति-नेति) का बहुत बड़ा महत्त्व है। निषेघीकरण 
में वास्तविक आत्मा का अस्तित्व-वोध निहित है। ऐंद्रिक जगत्‌ को अस्वीकार 
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करने के दृष्टिकोण से वेदान्त निराशावादी है, पर इन्द्रियातीत सच्चे जगत को 
स्वीकार करने के दृष्टिकोण से वह आशावादी है। 
यद्यपि वेदान्त कहता है कि बुद्धि से भी परे कोई वस्तु है, तो भी वह मनुप्य 
की तक-शक्ति को उचित मान्यता प्रदान करता है---उसकी अवहेलना नहीं करता; 
क्योंकि उस वस्तु की प्राप्ति का मार्ग बुद्धि से होकर ही जाता है। 
समस्त पुराने अंधविश्वासों को भगा देने के लिए हमें तके-बुद्धि की आवश्यकता 
है; और अन्त में जो बच रहता है, वही वेदान्त है। संस्कृत में एक सुन्दर कविता 
है, जिसमें एक साधु पुरुष अपने आप से कहता है, मेरे मित्र, तू क्यों रोता है ! 
तेरे लिए न भय है, न मृत्यु। तू क्‍यों रोता है? तेरे लिए कोई दुःख-कष्ट नही 
है, क्योंकि तू तो इस अनन्त नीलाकाश की भाँति स्वभावतः अपरिवर्तनशील है। 
नील गगन के सामने रंग-विरगे बादल आते हैं, क्षण भर खेल करते हैं और फिर 
चले जाते हैं, पर आकाश ज्यों का त्यों ही रहता है। तुझे भी केवल अज्ञानरूपी 
बादलों को भगा देना है।' 
हमें केवल द्वार खोलकर रास्ता साफ़ कर देना है। पानी अपने आप वेग से 
आकर भर जायगा, क्योंकि वह वहाँ पहले ही से विद्यमान है। 
मानव मन का अधिकांश चेतन एवं कुछ अंश अचेतन होता है, और उसके 
लिए चेतन से परे चले जाना सम्भव है। यथार्थ मनुष्य बन जाने पर ही हम तके- 
बुद्धि से अतीत हो सकते हैं। 'उच्चतर' और “निम्नतर' शब्दों का प्रयोग हम केवल 
प्रपंचमय जगत्‌ में ही कर सकते हैं। इनका अतीन्द्रिय जगत्‌ के विषय में प्रयोग 
करना सहज ही विरोधाभास है, क्‍योंकि वहाँ विभेद नही है। इस अ्रपंचमय जगत 
में मनुष्य-योनि उच्चतम है। वेदान्ती कहता है कि मानव देवता से भी ऊँचा है। 
समस्त देवताओं को एक न एक दिन मरना ही होगा, और पुनः मनुप्य-जन्म लेना 
होगा---केवल मनृष्य शरीर में ही वे पूर्णत्व लाभ कर सकेंगे। 
यह सत्य है कि हम एक विचार-प्रणाली की--एक मत या वाद की---सृष्टि 
करते हैं, किन्तु हमें यह मानना पड़ेगा कि वह पूर्ण नही है, क्योंकि सत्य सभी 
प्रणालियों से परे की चीज है। हम अपने उस मत की अन्य मतों से तुलना करने 
को तैयार हैं, और यह सिद्ध भी कर सकते है कि वही एकमात्र युक्तिसंगत 
मत हो सकता है; पर वह पूर्ण नही है, क्योंकि युक्ति स्वयं अपूर्ण है। तो भी, 
वही एकमात्र युक्तिसंगत विचार-प्रणाली है, जिसकी धारणा मानव मन कर 
सकता है। 
यह कुछ अंझों में सत्य है कि किसी भी मत के परिपुप्ट होने के लिए उसका 
प्रचार होना चाहिए। किसी भी मत का उतना प्रचार नहीं हुआ, जितना कि वेदान्त 
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का। अभी भी शिक्षा व्यक्तिगत सम्पर्क द्वारा ही होती है। बहुत सा पढ़ लेने से 
ही 'मनुष्य' का निर्माण नहीं होता। जितने भी यथार्थ मनुष्य हो चुके हैं, वे सव 
व्यक्तिगत सम्पर्क द्वारा ही बने थे। यह सत्य है कि ऐसे यथार्थ मनुष्य वहुत कम 
संख्या में है, पर उनकी संख्या बढ़ेगी । तो भी, यह विश्वास नहीं किया जा सकता 
कि एक ऐसा भी दिन आयेगा, जब हम सबके सव दाशंनिक वन जायँगे। हमारा 
इस वात में विश्वास नहीं कि कभी ऐसा समय आयेगा, जब केवल सुख ही सुख 
रहेगा और दुःख का सर्वधा अभाव हो जायगा। 

हमारे जीवन में कुछ क्षण ऐसे आते हैं, जव हमें परमावन्द की झलक मिल 
जाती है, और उस समय हम न कुछ लेना चाहते हैं, न देता---उस मह॒दानन्द की 
अनुभूति की अवस्था में हम उस आनन्द को छोड़ और कुछ भी अनुभव नहीं करते। 
पर ये क्षण लुप्त हो जाते हैं और पुनः हम विद्व के प्रपंच को अपने सामने चलते- 
फिरते देखते हैं। हम जानते हैं कि यह सब सभी वस्तुओं के आधारस्वरूप ईश्वर 
यर चित्रित रंग-विरंगी पच्चीकारी मात्र है। 

वेदान्त शिक्षा देता है कि निर्वाण-लाभ यहीं और अभी हो सकता है, उसके 
लिए हमें मृत्यु की प्रतीक्षा करने की आवश्यकता नहीं। निर्वाण का अर्थ है 
आत्म-साक्षात्कार कर छेनां; और यदि एक बार भी, वह चाहें क्षण भर के लिए 
ही क्‍यों न हो, हमें यह अवस्था प्राप्त हो गयी, तो फिर कभी भी हम व्यक्तित्व की 
आंति से विमोहिंत न हो सकेंगे। हमारे चक्षु हैं, अतः हम प्रतीयमान वस्तु को ही 
देखते हैं, पर हमने इसके वास्तविक स्वरूप को जान लिया है और हमें सदेव यह 
ज्ञान रहता है कि वह है क्या; हमने उसके वास्तविक स्वरूप को जान लिया है। 
यह वह आवरण है, जिसने अपरिणामी आत्मा को ढक रखा है। आवरण खुल 
जाता है और तब हम इसके पीछे अवस्थित आत्मा को देख पाते हैं। सभी परिवर्तन 
या परिणाम आवरण में ही होते हैं। साथु पुरुष में यह आवरण इतना महीन होता 
है कि उसमें आत्मा की हमें स्पष्ट झलक दिखायी पड़ती है; पर पापी में यह आवरण 
इतना मोटा होता है कि हम इस सत्य में संशय करने रूग जाते हैं कि पापी के पीछे 
भी वही आत्मा है, जो साथू पुरुष के पीछे विद्यमान है। जब सम्पूर्ण आवरण हंठ 
जाता है, तब हम देखने रगगते हैं कि वास्तव में आवरण का अस्तित्व किसी काल 
में नहीं था--हम सदैव आत्मा ही ये, अन्य कुछ भी नहीं ; यहाँ तक कि आवरण 
की वात ही भूल जाती हैं। 

जीवन में इस विभेद के दो चरण हैं : पहला तो यह कि जो मनुष्य आत्मज्ञानी 
है, उस पर किसी भी वात का प्रभाव नहीं पड़ता और दूसरे, ऐसा ही मनुप्य संसार 
का हित कर सकता है। केवछ वही मनुप्य परोपकार का वास्तविक उद्देश्य समझ 
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सकता है, क्योंकि वह जानता है कि ब्रह्म-ब्यतिरिक्त अन्य कुछ है ही नहीं। 
इस उद्देश्य को हम अहंवादिता नहीं कह सकते, क्योंकि ऐसा होने से तो उसमें 
भेद-ज्ञान आ जायगा। यही एकमात्र निःस्वार्थपरता है। इस अवस्था में व्यक्ति 
का वोध नहीं होता, सर्वगत आत्मा का बोध होता है। प्रेम और सहानुभूति का 
प्रत्येक कार्य इसी सर्वव्यापी तत्त्व की पुष्टि करता है। मैं नहीं, तू! दार्शनिक ढंग 
से इसे यों कह सकते हैं कि दूसरों की सहायता इसलिए करो कि तुम उसमें और 
वह तुममें है। केवल सच्चा वेदान्ती ही बिना किसी दु:ख या हिचकिचाहट के दूसरे 
के लिए अपना जीवन दे सकता है, क्योंकि वह जानता है कि वह अमर है। जब 
तक संसार में एक कीड़ा भी जीवित है, तव तक वह जीता है ; जब तक खाने- 
वाला एक भी मूँह है, तव तक वह खाता है। अतः, वह दूसरों का हिंत करता जाता 
है; और शरीर-रक्षा के इन आधुनिक विचारों की तनिक भी परवाह नहीं करता। 
जव मनुष्य इस त्याग की अवस्था में आरूढ़ हो जाता है, तव वह नैतिक संघर्ष के 
--समस्त वस्तुओं के परे चला जाता है। तब, वह महापंडित, गाय, कुत्ते और 
घृणित से घृणित पदार्थों में विद्वानू, गाय, कुत्ता या घृणित पदार्थ नहीं देखता, किन्तु 
सर्वेभूतों में उसी देवत्व का प्रकाश देखता है। केवल वही सुखी है। और 
जिसने इस एकत्व का अनुभव कर लिया हैं, उसने इस जीवन में ही संसार पर 
विजय प्राप्त कर ली है। परमात्मा पवित्र है; अतः ऐसा व्यक्ति परमात्मा में 
अवस्थित कहा जाता हैं। ईसा मसीह ने कहा है, 'मैं अव्राहम' के भी पहले से हूँ । 
इसका अथं यह है कि ईसा और उनकी तरह के अन्य लोग मुक्त आत्माएँ हैं। 
ईसा ने पूवे कर्मो से बाध्य होकर मनुष्य-शरीर ग्रहण नहीं किया, किन्तु केवछ मानव 
जाति का हित करने के लिए उन्होंने नर-देह धारण की। यह वात नहीं है कि 
मुक्त होने पर मनुष्य कर्म करना छोड़ दे और निर्जीव मिट्टी का ढेर बच जाय, 
प्रत्युत्‌ वह अन्य लोगों की अपेक्षा अधिक कर्मेशील होता है, क्योंकि अन्य छोग तो 
केवल बाध्य होकर कर्म करते हैं, पर वह स्वतंत्र होकर | 

यदि हम ईइवर से अभिन्न हैं, तो क्या हमारा पृथक्‌ व्यक्तित्व नहीं है ? हां, 
है, और वह है ईइवर। हमारा व्यक्तित्व ईइवर ही है। अभी तुम अपना जो 
व्यक्तित्व देख रहे हो, वह तुम्हारा ययार्थ व्यक्तित्व नहीं---छुम यथार्थ व्यक्तित्व 
की ओर अग्रसर हो रहे हो। “इंडिविजुअल्टी' (व्यक्तित्व) का अर्थ है जिसका 
“डिवीज़न! (विभाजन) न हो सके। तुम वर्तमान व्यक्तित्व को व्यक्तित्व कैसे 
कह सकते हो ? अभी तुम एक तरह से सोच रहे हो, घण्टे भर वाद कुछ दूसरी 


१. यहुदियों का एक पूर्वेपुरुष। 
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तरह से चिन्ता करने लगते हो, और दो घण्टे वाद कुछ तीसरी ही तरह से । व्यक्तित्व 
तो वह है, जो बदलता नहीं--वह समस्त वस्तुओं से परे है, अपरिणामी है। 
यदि यह वतंमान स्थिति ही चिरकाल तक बनी रहे, तो यह वड़ी ही भयानक बात 
होगी; क्योंकि तब तो चोर या दुष्ट सदैव चोर या दुष्ट ही वना रहेगा। यदि किसी 
बच्चे की मृत्यु हो जाय, तो वह सदा वच्चा ही वना रहेगा। यथार्थ व्यक्तित्व वह 
है, जिसमें कभी भी परिवर्तन नहीं होता, और न होगा--और वह है अन्तःस्थित 
परमात्मा। ह॒ 

वेदान्त वह विश्ञाल सागर है, जिसके वक्ष पर युद्धपोत और साधारण वेड़ा 
दोनों पास पास रह सकते हैं। वेदान्त में यथार्थ योगी, मूर्तिपुजक, नास्तिक इन 
सभी के लिए पास पास रहने को स्थान है। इतना ही. नहीं, वेदान्त-सागर में 
हिन्दू, मुसलमान, ईसाई या पारसी सभी एक हैं---सभी उस सर्वशक्तिमान परमात्मा 
की सनन्‍्तान हैं। 


क्या वेदान्त भावी युग का धर्म होगा ? 


(सैन फ़ान्सिस्कों में ८ अप्रैठ, १९०० ई० को दिया गया भाषण) 


इघर रूगभग महीने भर मेरे व्याख्यानों में उपस्थित रहने से तुम लोगों को अब 
तक वेदान्त दर्शन के आधारभूत सिद्धान्तों का थोड़ा-बहुत परिचय मिल चुका होगा। 
संसार भर में प्राचीनतम धर्म-दर्शन है वेदान्त, लेकिन वह लोकप्रिय हुआ है, ऐसा 
कदापि नहीं कहा जा सकता। इसलिए क्या वेदान्त भावी युग का घर्म होगा? 
इस प्रइन का उत्तर दे सकना वड़ा कठिन है। 

मैं यह पहले ही बता दूँ कि अधिकांश मानवता कभी इसे अपना धर्म मानेगी, 
इसका मैं अनुमान नहीं लूगा पाता। क्‍या संयुक्त राज्य अमेरिका जैसे एक समग्र 
राष्ट्र को वह कभी प्रभावित कर सकेगा ? शायद वह कर सके ! जो भी हो, आज 
की संध्या का प्रतिपाद्य विषय यही रहेगा। 

वेदान्त क्या नहीं है, इससे आरम्भ कर, वेदान्त क्या है, इसका परिचय दूँगा। 
लेकिन यह याद रखो कि निरपेक्ष सिद्धान्तों पर जोर देने के साथ साथ वेदान्त का 
किसी अन्य विचारघारा से विरोध नहीं है। हाँ, मौलिक सिद्धान्तों का जहाँ तक 
सम्बन्ध है, उसका किसीसे समझौता या अपने सत्य पक्ष का त्याग सम्भव 
नहीं है। 

तुम सबको मालूम है कि घ॒र्म के निर्माण के लिए कुछ उपादान बावद्यक होते 
हैं। इनमें ग्रंथ का स्थान सर्वोपरि है। भ्रंथ की शक्ति अद्भुत है। कारण जो भी 
हों, ग्रंथ मानवीय श्रद्धा के श्रुव केन्द्र हैं। आज के जीवित घर्मो में ऐसा कोई भी 
नहीं है, जिसका अपना ग्रंथ न हो। तर्कवाद और लुंबी-चौड़ी वातों के वावजूद 
मानवता ग्रंथों से चिपकी हुई है। आपके देश में ही ग्रंथरहित धर्म के प्रचार का 
सारा प्रयास विफल हुआ है। भारत में सम्प्रदायों का आरम्भ तो सफलतापूर्वेक 
हो जाता है, किन्तु कुछ ही वर्षो में वे इसलिए दिवंगत हो जाते हैं कि उनके पीछे 
कोई अंथ नहीं होता। यही अन्‍य देशों में होता है। 

एकत्ववादी (एप्माां४०) आन्दोलन के उत्वान और पतन के इतिहास 
को लो। वह तुम्हारे राष्ट्र के सर्वोच्च चिन्तन का प्रतीक है। मेथाडिस्ट 
(0४८४४००४४/), बैप्टिस्ट (8५9850 जौर इतर ईसाई सम्प्रदायों की भाँति उसका 
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प्रचार क्‍यों नहीं हो सका ? कारण स्पष्ट है। उसका अपना कोई ग्रंथ न था। 
ठीक विपरीत यहूदियों को देखो। मुट्ठी भर लोग, हर राष्ट्र से खदेड़े जाकर भी 
संघटित हैं, क्योंकि उनका अपना धर्मग्रंथ है। पारसियों को लो, दुनिया भर में 
वे केवल एक लाख ही होंगे। जैन सम्प्रदाय के अनुयायी भारत में दस ही छाख रह 
गये हैं। क्‍या तुम जानते हो कि ये थोड़े से पारसी और जैनी केवल अपने धर्मग्रंथों 
की बदौलत ही जीवित हैं? आज जितने भी जीवित धर्म हैं, उनमें से प्रत्येक 
का अपना स्वतंत्र घर्मग्रंथ है। 

धर्म की दूसरी आवश्यकता है व्यक्तिविशेष के प्रति पूज्य भाव। यह विशिष्ट 
व्यक्ति विश्व के स्वामी या महान्‌ उपदेशक के रूप में पूजा जाता है। मनुष्य के लिए 
किसी देहवारी मानव की उपासना करना अनिवार्य है। कोई अवतारी पुरुष, 
पैग़म्बर या महान्‌ नेता मानव को चाहिए ही। सारे घर्मो में आज यही वात दिखायी 
पड़ेगी। हि दू और ईसाई धर्मों में अवतार की मान्यता है। वौद्ध, इस्लाम, यहूदी 
आदि धर्मो में पैग्रम्बर को गौरवपूर्ण स्थान प्राप्त है। लेकिन लक्ष्य सवका समान 
है---उनकी पूजा-भावना किसी व्यक्ति या व्यक्ति समुदाय पर केन्द्रित है। 

धर्म की तीसरी आवश्यकता यह है कि सवझ और आत्मविश्वासयुक्त 
होने के लिए उसे केवल अपने को ही सत्य मानना चाहिए। अन्यथा जन-समाज 
पर उसका प्रभाव नहीं के बराबर होगा। 

उदारवादिता (/7०थ7)ड४ए7) मानव मन में धर्मान्चता को जगा नहीं 
पाती, स्वयं अपने को छोड़कर किसी अन्य के प्रति शत्रुता का भाव नहीं जगा 
सकती, अतः वह मर जाती है। इसीलिए उदारता को बार बार पराभूत होना 
पड़ेगा। उसका प्रभाव भी इने-गिनों तक सीमित रहता है। इसका कारण भी 
स्पष्ट है। उदारवादिता हमें स्वार्यरहित बनाने की चेष्टा करती है। लेकिन 
हम निःस्वार्थी नहीं होना चाहते। उससे कोई तात्कालिक राभ नहीं होता। 
स्वार्यी बने रहने में ही हमारा अधिक हित है। जब हम ग्ररीव या साधनहीन होते 
हैं, हम उदारता की हामी भरते हैं। धन भौर गक्ति-संचय के क्षण से ही हम 
अतीव अनुदार हो जाते हैं। ग़रीव जनतंत्रवादी होता है। घनी बनते ही वह 
सामन्त वन जाता है। मानव-स्वभाव की यही प्रवृत्ति घर्मक्षेत्र में भी दिखायी 
पड़ती है। 

किसी पैगरम्बर का आविर्भाव होता है। वह अपने अनुयायियों को हर तरह 
के पुरस्कारों का वचन और अनुसरण न करनेवालों को चिर॒न्तन नरक की घमकी 
देता है। और इस प्रकार वह अपने पंथ का प्रचार करता है। वर्तमान सारे 
प्रचारणील घर्म घोर कट्टरपंथी हैं। कोई सम्प्रदाय अन्य सम्प्रदायों से जितनी 
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घृणा करेगा, उतना ही वह सफल होगा और अपने अनुयायियों की संख्या उत्तरोत्तर 
बढ़ाता जायगा। संसार के अधिकतर भागों में भ्रमण करने के उपरान्त और विविध 
जातियों के मध्य रहने एवं विश्व की वर्तमान स्थिति को ध्यान में रखते हुए मैं इसी 
निष्कर्ष पर पहुँचा हूँ कि विश्ववन्धुत्व के सम्बन्ध में इतनी वातें होते रहने पर भी 
प्रस्तुत स्थिति चलती ही रहेगी । 

वेदान्त इनमें से किसी पर भी विश्वास नहीं करता। उसकी सबसे मौलिक 
कठिनाई यही है कि किसी ग्रंथ पर उसकी आस्था नही है। एक ग्रंथ का दूसरे 
पर अधिकार उसे मान्य नहीं। कोई भी ग्रंथ ईश्वर, जीव, परम तत्त्व आदि 
सम्बन्धी सभी सत्यों का आश्रय हो सकता है, इस दावे का वह प्रवल विरोध करता 
है। तुममें से जिन्होंने उपनिषद्‌ पढ़े हैं, उन्हें मालूम होगा कि उनकी बार बार 
यही घोषणा है--वायमात्मा प्रवचनेन रूभ्यो, न सेवया (इस आत्मा को प्रवचन से 
अथवा बुद्धि से प्राप्त नहीं किया जा सकता) । 

दूसरे, वह व्यक्तिविशेष की आराघना को और भी अधिक अग्राह्म मानता है। 
तुममें से वेदान्त के विद्यार्थी--वेदान्त से आशय उपनिषद्‌ है--जानते है कि 
केवल यही धर्म किसी व्यक्तिविशेष से चिपका नहीं' है । कोई भी एक स्त्री या 
पुरुष वेदांतियों की आराधना का पात्र नही वन सका है। यह सम्भव भी नहीं। कोई 
मानव किसी पक्षी या कीट की अपेक्षा अधिक पृज्य नहीं होता। हम सब भाई हैं। 
अन्तर केवल परिमाण का है। जो क्षुद्र कीट है, बिल्कुल वही मैं भी हूँ। इस प्रकार 
तुम देखते हो कि वेदान्त में, किसी व्यक्ति का हमारे आगे खड़ा होना, और हम सबका 
उसकी आराधना करना, उसका हमें घसीटते हुए आगे बढ़ाना और हमारा उद्धार 
करना, इसकी सम्भावना ही नहीं है। वेदान्त आपको यह सब नहीं देता। कोई 
ग्रंथ नहीं, पूजा के लिए कोई व्यक्ति नहीं, कुछ भी नहीं । 

इससे भी अधिक कठिनता ईश्वर सम्बन्धी है। इस देश में तुम जनतंत्रवादी 
रहना चाहते हो ? वेदान्त जनतंत्रीय ईश्वर का ही उपदेश करता है। 

तुम्हारी सरकार है; पर सरकार व्यक्ति-निरपेक्ष है। तुम्हारी कोई तानाशाही 
सरकार नहीं, फिर भी दुनिया के किसी भी राजतंत्र की अपेक्षा अविक शक्तिश्ञाली 
है। शायद यह कोई भी नहीं समझ पाता कि यथार्थे शक्ति, यथार्थ जीवन एवं वास्त- 
विक वर अदृश्य, निरपेक्ष तथा शून्य सत्ता में छिपे हैं। दुस्तरों से अछग मात्र व्यक्ति 
की हैसियत से तुम्हारी कोई सत्ता नहीं, लेकिन स्वशासित राष्ट्र की अवैवक्तिक 
इकाई के रूप में तुम अतीव वलशाली हो। शासच-व्यवस्था में सम्मिलित सदस्य- 
समूह के नाते तो महान्‌ शक्तिशाली हो। किन्तु यथार्थतः यह भक्ति है कहाँ ? 
हर व्यक्ति ही वह शक्ति है। कोई राजा नहीं। मैं सवको समान देंखता हे। 
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किसी के सामने मुझे टोपी उतारना या सिर झुकाना नहीं पड़ा है। फिर भी हर 
व्यक्ति में अद्भुत शक्ति छिपी हुई है। 

वेदान्त पूर्णरूपेण यही है। उसका ईव्वर, सर्वेथा सबसे दूर, एक ऊँचे सिहासनः 
पर विराजनेवाला महाराजा नहीं। ऐसे लोग भी हैं, जो अपवा ईश्वर उसी रूप 

में देखता चाहते हैं, जिससे सभी भयभीत हों और जिसको प्रसन्न रखा जाय। वे 

: उसके सामने दीप जलूते हैं और नाक रड़ते हैं। वे एक राजा से शासित होना 
चाहते हैं और यहाँ की भाँति स्वर्ग में भी शासित होने की बात पर विश्वास रखते 
हैं। कम से कम इस राष्ट्र से तो राजा मिट ही गया है। अब स्वर्ग का राजा हैं 
कहाँ ? केवल वहीं जहाँ लौकिक राजा हैं। इस देश में राजा प्रत्येक मनुष्य में 
निहित हो गया है। यहाँ तुम सव लोग राजा हो। यही वेदान्त का भी ध्येय है। 
तुम सव ईश्वर हो। केवल एक ईश्वर पर्याप्त नहीं। वेदान्त का अभिमत है, तुम 
सब ईइवर हो। 

इससे वेदान्त की कठिनाई और भी बढ़ जाती है। वह ईह्वर की पुरानी 
धारणा का प्रतिपादन करता ही नहीं। सुरलोक में रहकर हमारी अनुमति के 
बिना ही संसार की गतिविधि का आयोजन करनेवाले, अपनी लीला के लिए शून्य 
से हमारा सर्जन करनेवाले और निज परितोष के लिए हमें आपदुग्नस्त करनेवाले 
ईश्वर की जगह वेदान्त सर्वात्तर्यामी, सर्वव्यापक ईद्वर का निरूपण करता है। 
इंस राष्ट्र से तो राजराजेश्वर की विदाई हो चुकी है। लेकिन वेदान्त से तो स्वर्ग 
का साम्राज्य सहस्रों वर्ष पुवे ही लुप्त हो गया था। 

भारत लौकिक परम भट्टारक का परित्याग नहीं कर सकता। इसी कारण 
वेदान्त भारत का धर्म वहीं हो सकता । जनतंत्र के कारण वेदान्त इस राष्ट्र का धर्म 
हो सकता है, परन्तु यह उसी हालत में सम्भव है जब तुम दिमाग़ में घुँघली 
विचारधाराओं एवं अन्यविश्वासोंवाले मनुष्य न बनकर उसे भली भाँति समझ 
सको और समझो, जब तुम सच्चे स्त्री-पुछुष वनो और जव तुम सच्चे अर्थों में 
आध्यात्मिक वनो, क्‍योंकि वेदान्त केवल अध्यात्म का ही विषय है। 

स्वगेस्थ ईदवर की घारणा क्‍या है? भौतिकवाद। ईश्वरीय अनन्त तत्त्व 
जो हम सवमें समाविष्ट है, वेदान्त की घारणा है। बादलों के ऊपर विराजनेवाला 
ईश्वर ! इसकी निरी ईशतिरस्कारिता पर विचार करो। यह भौतिकवाद है, 
कोरा भौतिकवाद ! यदि शिशु ऐसा सोचें तो कोई बात नहीं। लेकिन परिपक्व 
बुद्धिवाले ऐसी बातों की शिक्षा देने लगें, तो यह अत्यधिक अरुचिकर है--यही 
उसका फल होता है। यह सब कुछ जड़ है, देह-भाव है, स्थूल भाव है, इन्द्रिययोचर 
विषय है। उसका प्रत्येक अंश मिट्टी है, कोरी मिट्टी है। यह भी कोई धर्म है? 


ग 


<१ क्‍या वेदान्त भावों युग का धर्म होगा ? 


अफ्रीका के भम्यो-फ़म्बों 'बर्म' की भाँति यह कोई धर्म नहीं है। ईश्वर आत्मा है 
और आत्मा एवं सत्य के द्वारा ही उसकी उपासना होनी चाहिए। क्‍या आत्मा 
मात्र स्वरगे-निवासी है? आत्मा है क्या? हम सब आत्मा हैं। क्या कारण है 
कि हम इसकी अनुभूति नहीं करते ? कौन मुझसे तुम्हें अलग करता है? देह 
और कुछ नहीं। देह को भूलो, और सब आत्मा ही है। 

ये वे बातें है, जो वेदान्त से अपेक्षित नहीं है। कोई घमंग्रंथ नहीं। शेष 
मनुष्य जाति से पृथक्‌ कोई मनुप्य नहीं, तुम कीट मात्र और हम जगदीश्वर' ऐसा 
कुछ नहीं । यदि तुम जगदीइ्वर प्रभु हो तो मैं भी जगदीइ्वर प्रभु हूँ। अतः वेदान्त 
पाप नहीं मानता। भूले ज़रूर हैं, लेकिन पाप नहीं। कालान्तर में सभी ठीक 
होनेवाला है। कोई शैतान नहीं--ऐसी कोई बकवास नहीं। वेदान्त के अनुत्तार 
जिस क्षण तुम अपने को या इतर जन को पापी समझते हो, वही पाप है। इसोसे 
अन्य सब भूलों का या उनका जिन्हें वहुधा पाप की संज्ञा दी जाती है, सूत्रपात होता 
है। हमारे जीवन में अनेक भूलें हुई हैं। फिर भी आगे हम वढ़ते ही रहे है। 
हमसे भूलें हुई, इसमें हमारा गौरव है! वीते जीवन का सिहावलोकन करो। 
यदि तुम्हारी आज की हालरूत अच्छी है, तो उसका श्रेव सफलताओं के साथ साथ 
पिछली भूलों को भी मिलना चाहिए। सफलता भी गौरवशालिनी ! विफलता 
भी गौरवशालिनी ! बीते हुए की चिन्ता मत करो। आगे बढ़ों! 

इस तरह तुम देखते हो कि वेदान्त पाप और पापी की स्थापना नहीं करता। 
वह (ईइवर) एक ऐसी सत्ता है, जिससे हम कदापि आतकित नहीं होंगे; क्योंकि 

हमारी अपनी आत्मा है। उसमें भोति जगानेवाले ईश्वर का आतंक नहीं। 
केवल एक ही सत्ता है, जिससे हमें डर नहीं है, वह ईरवर है। तो क्या ईश्वर से 
डरनेवाला प्राणी ही यथार्थ में सबसे बड़ा अंवविश्वासी नहीं है? निज छाया से 
कोई भमयमीत मले ही हो उठे, किन्तु वह भी निज से संत्रस्त नहीं है। ईश्वर मानव 
की ही आत्मा है। वही एक ऐसी सत्ता है, जिससे तुम कदापि भयभीत नहीं हो 
सकते। ईइवर का भय व्यक्ति के अन्तराल में घर कर जाय, वह उससे थर्रा उठे, 
ये सव बातें अनर्गेल नहीं तो और क्या है ? ईश्वर की कृपा कहो कि हम सब पागछ- 
खाने में नहीं हैं! यदि हममें से अधिकांश पागल न हो गये हों, तो हम ईशवर- 

भीति' जैसी घारणा का आविष्कार ही क्यों करें? भगवान्‌ वुद्ध का कथन था कि 

न्यूनाधिक मात्रा में सारी मानवता विक्षिप्त है। लगता है कि यह पूर्णतः सत्य है। 

कोई घर्मग्रंथ वहीं, कोई व्यक्ति (अवतार) नहीं, कोई सगुण ईइवर नहीं। 
इन सभी को जाना होगा। फिर इन्द्रियों को भी जाना पड़ेंगा। हम इन्द्रियों के 
दास नहीं रह सकते। अभी हम वदी में ठंड से ठिठुरकर मरनेवालों की भाँति, 
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आवडद्ध हैं। सो जाने की ऐसी बलवती ईप्सा हारा वे लोग आक्रान्त हैं कि जब 
उनके साथी उन्हें मृत्यु से सजग कर जाग्रत करना चाहते हैं, तो वे कहते हैं, 'जान 
जाय बला से । लेकिन नींद हराम न होने पाये।” हम इन्द्रिय-सुख की सस्ती वस्तु 
के शिकार है, भले ही उससे हमारा सर्वनाश ही क्‍यों न हो। हसने यह भुला 
दिया है कि जीवन में और अधिक महान्‌ वस्तुएँ हैं। 

एक हिन्दू पौराणिक कथा है कि ईश्वर ने एक बार धरती पर शूकरावतार 
लिया। उनकी एक शूकरी भी थी। काहछान्तर में उन्कके कई शूकर सत्तातें हुई। 
अपने परिवारवालों के बीच वे बड़े चैन से रहे। कीचड़ में लोटते हुए वे खूब मस्त थे। 
वे अपनी दिव्य महिमा एवं प्रभुता भूछ बैठे। देवता बड़े चिन्तित हुए। वे घरती 
पर उतर आये और उनसे शूकर-दरीर त्याग कर देवलोक लौट चलने की विनती 
करने लगे। ईश्वर ते उनकी एक न सुनी और उन सबको दुत्कार दिया। वे 
बोले, मैं बड़ा प्रसन्न हूँ और इस रंग में भंग देखना नहीं चाहता हूँ।” कोई चारा 
त देख देवताओं ने प्रभु का शूकर-शरीर नष्ट कर दिया। तत्क्षण ईइवर की दिव्य 
भव्यता लौट आयी और वे बड़े विस्मित थे कि शूकर-स्थिति में वे प्रसन्न रहे कैसे ! 

मानवीय आचरण भी इसी प्रकार का हैं। जब कभी वे लोग निर्गुण ईश्वर 
की चर्चा सुनते हैं, तो उनकी प्रतिक्रिया होती है कि भिरे व्यक्तित्व का क्या होगा ? 
व्यक्तित्व लुप्त ही हो जायगा।” फिर कभी ऐसा विचार मन में उठे तो उस शूकर 
की दशा याद कर लेना और तब देखना कि तुममें से प्रत्येक की प्रसन्नता का पारा- 
वार कितना असीम है ! तुम अपनी वर्तमान स्थिति से कितने संतुष्ट हो। लेकिन 
जव तुम्हें यह अनुभव हो जायगा कि तुम यथार्थतः क्या हो, तो तुम यह देखकर 
तत््ण आइ्चर्यचकित हो जाओगे कि इन्द्रिय-जीवन के परित्याग के प्रति तुम 
अनिच्छुक क्‍यों हो। तुम्हारे व्यक्तित्व में रहा ही क्या है? वह शूकर-जीवन से 
कहीं बढ़कर है ? और क्‍या तुम इसीको छोड़ना नहीं चाहते ! प्रभु हमारा कल्याण 
करे ! 

वेदान्त की शिक्षा क्‍या है? प्रथमतः, यह शिक्षा देता है कि सत्य-दर्शन के लिए 
तुम्हें अपने से भी वाहर जाने की ज़रूरत नहीं। सभी अतीत और सभी अनागत 
इसी वर्तमान में निहित हैं। कभी किसीने अतीत को नही देखा। क्या तुममें से 
किसीने अतीत को देखा है? जब यह सोचते हो कि तुम अतीत को जानते हो, 
तो तुम केवल वर्तमान में ही अतीत की कल्पना करते हो। भविष्य को देखने के 
लिए तुम्हें इसे वर्तमान में उतार लाना पड़ेगा, जो वर्तमान यथार्थ सत्य है--शेप 
सव कल्पना है। वर्तमान ही सव कुछ है। केवल वही एक' है--एकमेवाद्वितीयम्‌ । 
जो कुछ है, सव इसीमें है। अनन्त काल का एक क्षण दूसरे प्रत्येक क्षण की ही 


<३ क्या वेदान्त भावी युग का घर्म होगा * 


भाँति अपने में पूर्ण और सवको समाहित कर लेनेवाला है। जो कुछ है, था और 
होगा, सब इसी वर्तमान में है। इससे परे किसी कल्पना में कोई प्रवृत्त हो तो वह 
विफल मनोरथ होगा। 

क्या इस पृथ्वी से भिन्न स्वर्ग का चित्रण कोई धर्म कर सकता है? और यह 
सब कला मात्र है, केवल इस कला का ज्ञान हमें धीरे धीरे होता है। हम पंचेन्द्रियों 
के सहारे इस सृष्टि को निरखते हैं और उसे रंग-रूप-शब्द आदि से युक्त स्थूल ही 
पाते हैं। मान लो, विद्युत्‌-चेतना का मुझमें स्फुरण हो जाय तो सब कुछ वदल जायगा ! 
मान लो कि मेरी इन्द्रियाँ सुक्ष्मतर हो जायें, तो तुम सव बदले नज़र आओगे। मैं ही 
वदल जाऊं तो तुम भी वदल जाओगे। यदि मैं इन्द्रियों की सीमा पार कर लूँ, तो 
तुम सब आत्मरूप तथा ईइ्वर-रूप दिखोगे। जगत्‌ का दृश्य रूप सत्य नहीं है। 

हम इसको शने: शने: समझ सकेंगे और तब हम देखेंगे कि स्वर्ग आदि सव कुछ 
यहीं है, इसी क्षण है और दिव्य सत्ता पर अध्यासों के अतिरिक्त और कुछ नहीं है । 
यह सत्ता सभी---लोकों एवं स्वर्गों से बढ़कर है। लोगों का विचार है कि यह संसार 
च्ुटिपूर्ण है और वे कल्पना करते हैं कि स्वर्ग कहीं अन्यत्र है। यह संसार बुरा नहीं 
है। तुम जानो तो यह साक्षात्‌ ईश्वर है। इसका वोब भी दूभर है और इस पर 
विश्वास करना और भी दुष्कर है। कल फाँसों पर लटकाया जानेवाला ह॒त्यारा 
भी ईदवर है, पूर्ण त्रह्म हैं। अवश्य ही यह विषय जटिल है, पर वह बोधगम्य हो 
सकता है। 

इसीलिए वेदान्त का प्रतिपाद्य है विरंव का एकत्व', विश्वबन्धुत्व नहीं। मैं 
भी वैसा हूँ, जैसा एक मनुष्य है, एक जानवर है--बुरा, भरा या और कुछ भी। 
सब परिस्थितियों में यह एक ही देह, एक ही मच और एक ही आत्मा है। आत्मा का 
अंत नहीं। कहीं कोई विनाश नहीं, देह का भी अंत नहीं। मन भी मरता नहीं 
है। देह का अन्त हो कैसे ? एक पत्ती झड़ जाय तो क्या पेड़ का अंत हो जायगा ? 
यह विराट्‌ विश्व ही मेरी देह है। देखो, कैसी इसकी अविकल परम्परा है। सारे 
मन मेरे मन हैं। सबके पैरों से मैं ही चलता हूँ! सबके मूँह से मैं ही बोलता 
हैँ। सबके शरीर में मेरा ही निवास है। 

मैं इसका अनुभव क्‍यों नहीं कर पाता हूँ ? इसका कारण है वही व्यक्तित्व 
भाव, वही झूकरपना। इस मन से तुम आवद्ध हो चुके हो और तुम यहीं रह सकते 
हो, वहाँ नहीं। अमरत्व है क्या ? कितने कम लोग यह उत्तर देंगे कि वह हमारा 
यह जीवन ही है ! ' बहुतेरों की घारणा है कि यह जीवन मरणशील है, प्राणहीन 
है---ईशवर यहाँ नहीं है, स्वर्ग पहुँचने पर ही वे अमर होंगे। उनकी कल्पना है कि 
मृत्यु के बाद ही ईश्वर से उनका साक्षात्कार होगा। लेकिन, यदि वे इसी जीवन में 
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और अभी उसका साक्षात्कार नहीं करते, तो मरने के वाद भी उसे नहीं देख पायेंगे। 
यद्यपि अमरता पर उनकी आस्था है, तो भी उन्हें यह अज्ञात है कि अमरता मरवे 
और स्वगे जाने से नहीं, वल्कि व्यक्तिवाद की इस शूकर-भ्रवृत्ति और क्षुद्र देह- 
वत्घन से अपने को आवद्ध न करने पर ही प्राप्त होती है। निज की सबमें, सबको 
निज में जानते, समस्त मन से देखने की ही संज्ञा अमरता है। हमें हूसरों के शरीर 
में भी आत्मदशेन अवश्य ही मिलेगा। सहानुभूति या समानुभूति है क्या ? क्‍या 
सहानुभूति की भी सीमा निर्दिष्ट है ? सम्भवतः एक ऐसा भी समय आयेगा, जब कि 
समस्त सुष्टि से मैं तादात्म्य अनुभव कर पाऊँगा। 

इससे लाभ ? इस शूकर-देह का परित्याग करना कठिन है। अपनी छोटी सी 
वासनामय देह के आनन्द के परित्याग से हमें पश्चात्ताप होता है। वेदान्त का 
लक्ष्य दिह-भाव-त्याग' नहीं, देह-भाव-अतिक्रमण' है। तपश्चर्या आवश्यक नहीं --- 
दो देहों का भी उपभोग भछा---तीन का भी भर । एक से अधिक देहों में जीवन- 
यापन करना अच्छा ! जब मैं निखिल सृष्टि से तादात्म्य का सुख लूट सकता हूँ, 
तो सम्पूर्ण सृष्ठि ही मेरा शरीर है। 

बहुत से ऐसे हैं जो यह उपदेश सुनते ही संत्रस्त हो जाते हैं। उन्हें यह सुनना 
पसन्द नहीं कि वे क्षुद्र पशुदेहधारी नही, जिनका किसी निरंकुश भगवात्‌ ने सर्जन 
किया है। मेरा उनसे अनुरोध है, ऊपर उठो ! ” वे कहते हैं कि पाप में हमारा जन्म 
हुआ, किसीके अनुग्रह के विना वें अपना उद्धार नहीं कर सकतें।* मैं कहता हूँ, 
“तुम दिव्य तेजसंभृत हो।” उत्तका जवाब है, “आप नास्तिक हैं, ऐसी वकवास 
करने का आप साहस कैसे करते हैं। एक अति दुःखी जीव परमेश्वर कैसे हो सकता 
है ? हम सभी पापी हैं।” तुम्हें विदित है, कभी कभी मैं वेहद निराश हो जाता हूँ। 
सैकड़ों स्त्नी-पुरुप मुझसे कहते हैं कि यदि कोई भी नरक नही है, तो कोई धर्म कैसे 
हो सकता है ? यदि ये छोग खुशी खुशी नरक जाते है, तो इन्हें कौन रोक सकता है ! 

तुम जिसका स्वप्न देखोगे, जो सोचोगे, उसीकी सृष्टि करोगे। अगर यह नरक 
है, तो मरते ही तुम्हें नरक दिखेगा। अगर वह असत्‌ और शैतान है, तो तुम्हें 
जशैतान ही मिलेगा। अगर प्रेत है, तो प्रेत ही देखोगे। तुम जो कुछ सोचते हो, 
वही वनते भी हो। अगर तुम्हें सोचना हो तो अच्छे-ऊेचे विचार मन में लाओ। 
मान छिया कि तुम कमज़ोर क्षुद्र कीट हो। अपने को कमज़ोर घोषित करने से 
हम कमज़ोर बनेंगे, हमारी हारूत वेहतर न होगी। कल्पना करो कि हमने प्रकाश 
बुझा दिया, खिड़कियाँ वन्‍द कर दीं और कमरे को अंबकारपूर्ण कहने लगे ! इससे 
बढ़कर प्रलाप क्या होगा ! अपने को पायी कहने से र्मभ मुझे क्‍या मिलता है ? 
यदि मैं अँबरे में हूँ, तो रोशनी कर लूँ। फिर सारी बला टली। फिर भी मानव 
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स्वभाव कितना विचित्र है ! विश्व-मन को अपने जीवन का नित्य आधार जानकर 
भी लोग ज्ैतान, अँधेरा, झूठ आदि पर ही ज्यादा सोचते है। तुम उन्हें सही वत्ताओ, 
उन्हें विश्वास नहीं होता। उन्हें अँधेरा ही ज़्यादा पसन्द है। 
यह वेदान्त की ओर से उठाया गया एक महान्‌ प्रश्न है कि लोग इतने भयभीत 
क्यों हैं? जवाव सीधा है कि उन्होंने अपने को असहाय और पराश्चित वना लिया 
है। हम इतने आलसी हैं कि अपने लिए स्वयं कुछ करना नही चाहते । हम अपना 
प्रत्येक काम कराने के लिए किसी सगुण ईइवर की, किसी त्राता की या किसी 
पैग़म्वर की कामना करते हैं। एक वड़ा अमीर आदमी कभी पैदल नही चलता, 
हमेशा सवारी पर घूमता है। लेकिन कुछ वर्ष वाद वह पगु बन जाता है, तो उसकी 
नींद खुलती है। वह महसूस करने लगता है कि उसके जीने का ढंग अन्ततः अच्छा 
त था। मेरे लिए दूसरा कोई नही चल सकता है। जब कभी किसीने मेरे लिए 
किया, तो उससे नुक़सान मेरा ही होता था। दूसरा कोई किसीका हर काम करने 
लगे तो उसके हाथ-पैर बेकार हो जायेंगे। जो कुछ भी हो, हम स्वयं करते है, 
वही हमें करना है। दूसरे की ओर से हुआ कोई काम कभी हमारा अपना नहीं 
हो सकता है! मेरे व्याख्यानों से अध्यात्म के रहस्य तुम नहीं सीख पाओगे। 
तुम जो कुछ भी सीख सके हो, उसके लिए मैं चिनगारी मात्र हूँ, जिसने इसको 
अंगारे में परिवर्तित किया। पैग़म्बर या उपदेशक इतना ही कर सकते हैं। सहायता 
प्राप्त करने के लिए मारे मारे फिरना मूखंता है। 
तुम जानते हो, भारत में वैलगाड़ियाँ होती हैं। यों एक गाड़ी में दो बैल 
जोते जाते है और कभी कभी जुए की नोंक पर तिनके का एक गुच्छा लटका दिया 
जाता है, वह बैलों के ठीक सामने किन्तु उनकी पहुँच से कुछ दूर होता हैं। बैल 
लगातार उसे खा लेने की कोशिश करते है, लेकिन असफल ही रहते है। हमें दूसरों 
से मिलनेवाली मदद का असली रूप यही है। हम सोचते है कि हमें सुरक्षा, शक्ति, 
विवेक, संतोष आदि बाहर से मिलेंगे। हमारी आज्या सतत बनी रहती है, किन्तु 
वह कभी पूरी नहीं होती। किसीको भी बाहर से सहायता कभी नहीं आप्त हाती। 
मनुष्य को कोई सहायता नहीं प्राप्त होने की । न कोई सहायता कभी मिलो, 
मिल रही है और न मिलेगी ही। सहायता की आवश्यकता भीक्‍याहै? क्या 
तुम पुरुष और स्त्री नहीं हो ? क्या पृथ्वी के पालक को दूसरों की सहायता चाहिए ? 
क्या तुम लज्जित नही होते ? तुम खाक वन जाओ तो तुम्हें मदद मिलेगी। पर 
तुम तो आत्मरूप हो। स्वयं कठिवाइयों से छुटकारा पाओ ! कोई तुम्हारा चहावक 
नहीं है और न कभी था। अपनी रक्षा स्वयं करो। यह सोचना कि कोई सहायक 
है, मोठा सपना मात्र है। उससे कोई लाभ नहीं होने का। 


ध् 
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का भी कोई उपयोग है? प्रशान्त महासागर में उसे फेंक दो! हमें उसकी 
आवश्यकता नहीं ! न्‍ 

लेकिन ईरैवर तो अनन्त है, निविशेष सत्ता है--सच्चिदानन्द है, निर्विकार है, 
अमर है, अभय है, और तुम सव उसके अवतार हो, अंगमात्र हो। वेदान्त का ईइवर 
यही है, जिसका स्वयं सर्वत्र ही है। इस स्वर्ग में समस्त सगुण ईइ्वर निवास करते 
हैं। तुम सभी मन्दिरों में प्रार्थना, पुष्प-समर्पण आदि से विरत रहो ! 

तुम्हारी प्रार्थना का ध्येय क्या है? स्वग॑-प्राप्ति, किसी की वस्तु-सिद्धि, 
और दूसरों को उससे वंचित करने की कामना। “प्रभो ! भोजन मुझे खूब मिले ! 
दूसरा भले ही भूखा रहे ! ” नित्य, अनन्त, शाइवत, सच्चिदानन्दस्वरूप उस ईदवर 
की कैसी भव्य कल्पना है, जिसमें कोई भेद नहीं, कोई दोष नहीं, जो सदा स्वतंत्र, 
निरन्तर निर्मेछ एवं सतत परिपूर्ण है! हम उसे समस्त मानवीय लक्षणों, कार्ये- 
व्यापारों एवं सीमाओं से आभूषित करते हैं। उसे हमारे लिए खाना देना पड़ेगा, 
कपड़ा देना पड़ेगा। वस्तुतः ये सारे काम हमें स्वयं करने होंगे, और कभी भी 
किसीने यह सब हमारे लिए नहीं किया। यही स्पष्ट सत्य है। 

कितु तुम शायद ही कभी इस पर विचार करते हो। तुम यह कल्पना करते 
हो कि एक ईइवर है, जिसके तुम विशेष क्रपा-पात्र हो, जो तुम्हारी मनौतियाँ पूरी 
करता है; और तुम उससे समस्त मानव, सम्पूर्ण जीवधारियों पर कृपा करने का 
अनुरोध नहीं करते, वल्कि निज के छिए, निज परिवार के लिए, अपनी विरादरी 
भर के लिए उसके अनुग्रह का आग्रह करते हो। जब हिन्दू भूखा है, तो तुम्हें उसकी 
चिंता नहीं हैं; उस समय तुम यह नहीं विचारते कि ईसाइयों का ईइवर ही हिन्दुओं 
का ईंदवर भी है। ईइवर सम्बन्धी हमारी सारी घारणाएँ, प्रार्थंनाएँ, उपासनाएँ देह- 
वृद्धि के, अज्ञान के प्रभाव से विक्वत हैं। हो सकता है, मेरी वात तुम्हें अच्छी न 
छगे। आज तुम मुझे भले ही कोस लछो, लेकिन कल तुम मुझे आश्यीर्वाद दोगे। 

हमें विचारशील अवश्य बनना चाहिए। किसी भी योनि में जन्म दुःखदायी 
है। हमें भौतिकता से ऊपर उठना होगा। मेरी 'माँ' हमें अपनी वजमुष्टिका से 
मुक्त होने देना न चाहेंगी; फिर भी हमें प्रयत्न करना होगा। यह संघर्ष ही उपासना 
है, अन्य सव कुछ भ्रम मात्र है। तुम सगुण ईइवर हो। इस क्षण मैं तुम्हारा उपासक 
हूँ। यही महत्तम प्रार्थना है। इसी अं में सम्पूर्ण विश्व की उपासना करो---- 
उसको सेवा करते हुए। मेरा ऊँचे मंच पर खड़ा होना, मैं जानता हैँ, उपासना जैसा 
नहीं प्रतीत होता है। किन्तु यदि इसमें सेवा-भाव हैं, तो यही उपासना है। 

अनन्त सत्य अप्राप्य है। बह सतत ही इस लोक में विद्यमात है, वह अमर है 
अज है। वह, जो विद्व का प्रभु है, जन जन में है। मन्दिर केवल एक है, वह है 
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देह-मन्दिर। यही अकेला मन्दिर सनातन है। इसी देह में उसका, परमात्मा 
का, राजराजेश्वर का निवास है। हम देख नहीं पाते, इसलिए हम उसकी पाषाण- 
प्रतिमाएँ बनाते है, और उन पर ऊँचे मन्दिर खड़े करते हैं। सदा से भारत में 
वेदान्त रहा है, लेकिन भारत ऐसे मन्दिरों से भरा पड़ा है--केवल मन्दिर ही नही, 
किन्तु खुदी हुई मूर्तियों से भरी गुफाएंँ भी वहाँ हैं। गंगा किनारे रहनेवाला मूढ़मति 
पानी के लिए कुआँ खोदे।' यही हमारा हाल है। ईश्वर में निवास करते हुए भी 
हम वाहर जाकर उसकी मूर्तियाँ बनाने लगते हैं। जब वह हमारे देह-मन्दिर में 
सदा निवास करते हैं, हम उसे मूर्तियों में प्रक्षेपित करते है। बुद्धि हमारी मारी 
गयी है, और यह बड़ा भारी भ्रम है। 

ईइवर रूप में सवकी उपासना करो---सारे आकार उसके मन्दिर हैं। बाकी 
सव कुछ भ्रम है। हमेशा भीतर की ओर देखो, वाहर की ओर कदापि नहीं। 
वेदान्त-प्रतिपादित ईश्वर यही है और उसकी उपासना भी यही है। स्वमावतः 
वेदान्त में कोई सम्प्रदाय नहीं, कोई शाखा-प्रशाखा नहीं, कोई जाति-भेद नहीं । 
यह भारत का राष्ट्रीय घर्मं हो भी कंसे ? 

सैकड़ों जातियाँ ! यदि कोई किसीकी थाली छू दे, तो वह चिल्ला उठता है, 
“परमात्मा, उबार लछो, मैं भ्रज्ट हो गया ! ” पहली विदेश-यात्रा से लौटकर जब मैं 
भारत गया, तो अनेक सनातनी हिन्दुओं ने पाइचात्यों के साथ मेरे सम्पक और कट्टरता 
के नियमों के भंग करने को सम्प्रदायविरोधी ठहरा कर खूब हो-हल्ला मचाया। 
पाइचात्य लोगों को मेरा वैदिक सत्य की शिक्षा देना उन्हें अप्रिय लूगा। 

लेकिन इतने भेद और अन्तर रहेंगे कैसे ? जब हम आत्मरूप हैं, समान हैं। 
अमीर ग़रीव को एवं पंडित अज्ञानी को देखकर नाक-भौं कैसे सिकोड़ पायेगा ? 
यदि समाज की रूपरेखा न बदले, तो वेदान्त-धर्म के सदृश धर्म प्रभावशाली कैसे 
हो ? विवेकी यथार्थ विचारशील मानवों की संख्या विपुल होने में हजारों साल 
लगेंगे। मानव को नयी वातें सुझाना, उन्हें उच्च विचार प्रदान करना बड़ा ही 
श्रमसाध्य है। रूढ़ि-विश्वासों का उन्मूलन और भी दुप्कर है: ही द्भुष्कर 
ये शीघ्र विनष्ट नहीं होते, शिक्षा-दीक्षा के वाद भी विद्वज्जन अँधेरे में काँप उठते 
हैं--शिशु अवस्था की कहानियाँ याद आ जाती हैं, और वे प्रेत देखने रूयते हैं। 

वेदान्त वेद' शब्द से बना है और वेद' का अथे है ज्ञान। समस्त ज्ञान वेद 
है और ईइवर की भाँति अनन्त है। कोई व्यक्ति ज्ञान की कभी सूष्टि नहीं करता । 
क्या तुमने कभी ज्ञान का सर्जन होते देखा है ? ज्ञान का अन्वेषण मात्र होता है 
--आवृत का अनावरण होता है। ज्ञान सदा यहीं है, क्योंकि वह स्वयं ईइवर है। 
अतीत, वर्तमान, अनागत इन तीनों का ज्ञान हम सबमें विद्यमान है। हम उसका 
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अनुसंधान मात्र करते हैं, और कुछ नहीं । ये सारे ज्ञान स्वयं ईइवर हैं। वेद संस्कृत 
भाषा के महान्‌ ग्रंथ हैं। हम अपने देश में वेदपाठी के सम्मुख नतमस्तक होते हैं, 
भौतिक शास्त्र के विशेषज्ञ की हम कोई चिता नहीं करते। यह अंधविश्वास ही 
है। यह बिल्कुल ही वेदान्त नहीं। यह कोरा जड़वाद है। ईश्वर के लिए समस्त 
जान पवित्र हैं। ज्ञान ही ईश्वर है। अनन्त ज्ञान पूर्ण मात्रा में प्रत्येक जीवधारी 
में निहित है। तुम वास्तव में अज्ञानी नहीं, भले ही ऐसा दिखायी पड़े। तुममें से 
प्रत्येक ईश्वरावतार है। तुम सर्वशक्तिसम्पन्न, सर्वान्तर्यामी, दिव्यस्वरूप के 
अवतार हो। हो सकता है, मेरी वातों पर तुम्हें हंसी आये, किन्तु वह समय दूर 
नहीं, जब तुम इसे समझ सकोगे। तुम्हें समझना पड़ेगा। कोई पीछे नहीं रहने 
पायेगा। ै 

इसका लक्ष्य क्या है ? जिस वेदान्त की चर्चा मैंने की है, वह कोई नया धर्म 
नहीं। वह स्वयं ईश्वर ही की भाँति प्राचीन है। देश-काल के वन्धन उसे बाँध 
नहीं सकते, वह सर्वत्र है। प्रत्येक को इस सत्य का ज्ञान है। हम सब इसीका रूप 
निश्चित कर रहे हैं। विश्व मात्र का लक्ष्य वही है। वाह्म प्रकृति पर भी यही 
नियम लागू है--कण कण इसी लक्ष्य की ओर घावित है। तुम क्या सोचते हो कि 
परिशुद्ध अनन्त आत्माएँ इस परम सत्य के दर्शन से वंचित हैं? वह सर्वसुलभ है, 
सभी इसी लक्ष्य पर पहुँच रहे हैं--अंतर्निहठित दिव्यता की ओर। सनकी, ह॒त्यारा, 
रूढ़िवादी, भीड़-दण्ड से पीड़ित सभी इसी लक्ष्य की ओर बढ़ रहे हैं। हमारा 
काम इतना ही है कि अनजाने जो कुछ हम कर रहे हैं, उसे हम समझकर 
करें---अधिक अच्छाई के साथ करें। 

समग्र अस्तित्व का एकत्व तुममें पहले से ही विद्यमान है। उससे रहित कभी 
किसीने जन्म ही नहीं लिया। तुम किसी भी तरह उसे अस्वीकार करो, वह सदा 
अपने अस्तित्व को सिद्ध करता है। मानवीय अनुराग क्या है? यह स्यूनाधिक 
रूप में इसी एकत्व का मण्डन तो है: मैं तुम, अपनी स्त्री, सन्‍्तान, वन्धु-वान्यवों 
से अभिन्न हूँ! तुम केवल अनजाने इस अभिन्नता का अनुमोदन कर रहें हो। 
कभी किसीने पति से पति के नाते नहीं, अपितु पति में निवसित आत्मा के हेतु 
अनुराग दर्शाया है।' पत्नी पति से अभिन्नता का अनुभव करती है। पति भी 
पत्नी में निज को ही पाता है--अ्रकृत्या वह ऐसा करता है। जान-वूझकर वह ऐसा 
कर नहीं पाता है। 





१. थे वा अरे पत्वु: कामाय पतिः प्रियो भवत्यात्मनस्तु काम्राय पतिः प्रियो 
भवति॥ बृहदारण्पकोपनिषद्‌ ॥राडापा॥ 
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सम्पूर्ण जगत एक ही सत्ता है। उसके अतिरिक्त और कुछ हो भी चहीं सकता। 
विभिन्नताओं के परे हम इसी विराट विश्व-सत्ता की ओर बढ़ रहे हैं। परिवार से 
क़बीले, क़बीलों से कुल, कुलों से राष्ट्र, राष्ट्रों से मानवता--कितनी इच्छाएँ 
उस एकत्व की ओर अग्रसर हो रही हैं ! इस एकत्व की अनुभूति ही सम्पूर्ण ज्ञान- 
विज्ञान है। 
एकत्व ही ज्ञान है और अनेकता ही अज्ञान | इस ज्ञान पर तुम सबका जन्मसिद्ध 
अधिकार है। मुझे तुमको यह सब समझाने की आवश्यकता नहीं। संसार में 
कभी भी अरूग अरूग धर्म नहीं रहे। चाहें या न चाहें, हम सभी मुक्ति के अधिकारी 
हैं। सव अन्त में बन्धन-मुक्त होकर रहेंगे, क्योंकि मुक्त होना तुम्हारा स्वभाव है। 
हम तो मुक्त है ही, केवल हम यह जानते भर नहीं और हमें पता नहीं कि हम क्या 
* करते रहे हैं। समस्त घ॒र्मो के विधि-विधानों, आदर्शों का नैतिक मानदंड एक है। 
एक ही ध्येय का प्रचार हो रहा है कि सबसे स्वार्थरहित बनो, दूसरों से प्रेम करो ।' 
कोई कहता है, जेहोवा का आदेश है।' मुहम्मद साहव ने घोषणा की, अल्लाह, 
दुसरे चिल्ल्ाये, मसीहा !” अगर यह जेहोवा का आदेश होता, तो वह जेहोवा से 
अपरिचितों का आदरश हुआ कैसे ? यदि यह केवल ईसा मसीह का सन्देश है, तो 
उन्हें न जाननेवालों को वह कैसे प्राप्त हुआ ? अगर केवल बिण्णु ही ऐसा कर सके 
तो उनको न जाननेवाले एक यहूदी का यह जीवन-ध्येय क्‍यों हुआ ? सबसे महत्तर 
एक अन्य प्रेरणा-ख्रोत है। वह है कहाँ ? वह है ईश्वर के सनातन मंदिर में, वह 
है क्षुद्र से लेकर महान्‌ तक की आत्मा में। अनन्त निःस्वार्थता, असीम त्याग और 
महती एकता की ओर जानेवाली असीम अनिवाय॑ता वहाँ ही है। 
अपने अज्ञान के कारण देखने में हम विभकत एवं सीमित से रूंगते हैं, और 
हम मानो नगण्य श्रीयुत-श्रीमती ही रह गये हैं। किन्तु समूची प्रकृति इस भ्रम को 
हर क्षण असत्य सिद्ध करती रही है। सवसे विलग मैं एक तुच्छ स्त्री-पुरुष नही। 
मैं एक विराट सत्ता ही हूँ । आत्मा निज गौरव के सहारे क्षण-प्रतिक्षण जाग्रत हो 
रही है, एवं अपनी सहजात दिव्यता का उद्घोष कर रही है। 
यह वेदान्त सर्वत्र है, केवल तुम्हें उससे अवगत होना है। ये निरर्थक विश्वास- 
पुंज एवं अंबविश्वास-समूह ही हमारी प्रगति में बावक हैं। अगर सम्भव हो तो 
हम इन्हें दूर फेंकें और यह समझें कि ईश्वर सत्य-आत्मा के द्वारा एक उपास्य 
आत्मा है। अब अधिक बनने का प्रयत्त मत करो। भौतिकता को दूर हटाओ ! 
ईश्वर की घारणा यथार्यतः आध्यात्मिक होनी चाहिए। ईइवर सम्वन्बी अन्य 
आदश जो च्यूनाधिक रूप में जड़वाद से प्रेरित हैं, अवश्य ही विदा हों। जब मानव 
अधिकाधिक आध्यात्मिक होगा, तो उसे निरथेक विचारों को दूर फेंकना होगा, 
९-७ 
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उन्हें पीछे छोड़ आना होगा। वस्तुतः प्रत्येक देश में कुछ ऐसे पुरुष हुए हैं, जो भौति- 
कता के परित्याग के लिए दशक्तिमान हो एवं आत्मा के अमर आलोक में खड़े होकर 
आत्मा की आत्मा से आराधना करते हैं। 

अगर वेदान्त---जो यह चेतनशील ज्ञान है कि सभी एक आत्मा है, चारों ओर 
फैल जाय तो सारी मानवता आध्यात्मिक हो जायगी। परन्तु क्या यह सम्भव है ? 
मैं तो कुछ नहीं कह सकता। हजारों वर्षों में भी यह सम्भव नहीं हुआ। पुरानी 
सड़ी-गली घारणाओं को विदा लेनी ही है। अपने अंधविद्वासों के चिरस्थायी 
बनाने के फेर में ही तुम अभी पड़े हो। उस पर भी परिवार-बन्धु, जाति-भाई, 
राष्ट्र-वन्चु आदि के झमेले हैं। वेदान्त-सिद्धि के मार्ग में ये सब रोड़े हैं। इने- 
गिनों के ही लिए धर्म धर्म रहा है। 

सारे संसार में घर्मक्षेत्र में कार्य करनेवाले व्यक्तियों में बहुतेरे वास्तव में 
राजनीतिक कार्यकर्ता ही रहे हैं। यही मानव इतिहास रहा है। किसीसे समझौता 
न करते हुए शायद ही उन्होंने सत्य का अनुशीलन किया हो, ये लोग सदा ही समूह 
या समाज नामधारी ईश्वर के उपासक रहें हैं। अधिकतर जनसमुदाय के अंब- 
विश्वासों और दुवेताओं के समर्थन से ही उनका सम्बन्ध रहा है। प्रकृति पर 
विजय-आप्ति उनका लक्ष्य नहीं, बल्कि अपने को प्रकृति के अनुकूल' वनाने में लगे 
रहना उनका साध्य है--और कुछ नहीं । भारत में जाकर किसी नये धर्म का प्रचार 
करो--वे अपना कान हटा छेंगे। लेकिन यदि तुम बताओ कि यह वेद से उद्धृत 
है, तब वे कहेंगे, यह ठीक है।' मैं यहाँ इस मत की शिक्षा दे सकता हूँ; कित्तु 
तुममें से ऐसे कितने हैं, जो इसे ध्यानपूर्वक स्वीकार करेंगे ? पर यह पूर्णतया सत्य 
है, और मुझे तुम्हारे लिए इसका प्रतिपादन करना ही है। 

इस प्रदत का एक दूसरा भी पक्ष है। प्रत्येक यही कहता है कि सर्वोच्च एवं 
पूर्ण सत्य की अनुभूति एकाएक सबके लिए सम्भव नहीं; क्रम से उपासना, प्रार्थना 
एवं अन्य प्रचलित धार्मिक विधि-विवानों का सहारा लेकर घीरे घीरे मानव को 
यहाँ तक पहुँचाना होगा। मैं कह नहीं सकता कि यह तरीक़ा ग़लत है या सही । 
भारत में मैं दोनों मार्गों से कार्य करता हूँ । 

कलकते में ईश्वर, वेद, वाइविल, ईसा, वुद्ध आदि के नाम पर बहुत सारे मन्दिर 
एवं प्रतिमाएँ हैं। इन्हें चलने दो। छेकिन हिमालय की ऊँचाइयों पर हमने एक 
स्थान बनाया है, जहाँ पूर्ण सत्य की अपेला और किसी वस्तु का प्रवेण नहीं हो 
सकता। तुम्हारे सम्मुत्न आज के व्याख्यान में वताये गये तत्वों का प्रयोग वहाँ 
देखना चाहता हूँ। आश्रम एक अंग्रेज सज्जन और अंग्रेज महिला के संरक्षण में 
है। सत्य-सावकों का प्रशिक्षण, चैयव से ही निर्मीक, अंबविश्वासरहित नरस्रेप्ठों 


९३ क्या वेदान्त भावी युग का घमम होगा ? 


का निर्माण आदि मेरा ध्येय है। वे ईसा, बुद्ध, शिव एवं विष्णु आदि नामों को सुनने 
नहीं पार्येगे---इनमें से किसीका भी नहीं। आरम्भ से ही उन्हें आत्मनिर्भमर बनने 
की शिक्षा दी जायगी। शैशवावस्था से ही वे सीखेंगे कि ईइवर आत्मा है, आत्मा 
और सत्य के द्वारा ही उसकी आरावना होनी चाहिए। सबको आत्मा के रूप में 
देखना होगा। यही आदर्श है। इसकी सफलता का मुझे कोई अनुमान नहीं। 
आज मैं अपने प्रिय विषय का प्रचार कर रहा हूँ । यदि द्वैत के सम्पूर्ण रूढ़ि-विश्वासों 
से दूर ऐसे ही आदर्श के अनुरूप मेरा लालन-पालन भी हुआ होता, तो कितना भला 
होता ! 
कभी कभी मैं यह स्वीकार करता हूँ कि द्वैत मार्ग में भी कुछ अच्छाई अवश्य 
है, जो दुर्वल्ल हैं, उनकी यह सहायता करता है। यदि कोई तुमसे प्रुव नक्षत्र देखना 
चाहे, तो पहले उसे तुम निकटवर्ती उज्ज्वल नक्षत्र, पीछे क्षीण प्रकाश का नक्षत्र, 
वाद में बुँधला नक्षत्र और अंत में ध्रुव नक्षत्र दिखाओ। उसके धुव नक्षत्र के 
निरीक्षण में इससे आसानी होगी। समस्त सावनाएँ, दीक्षा-विधियों, धर्मग्रंथ, ईश्वर 
आदि धर्म के आरंभिक रूप हैं, धर्म की शिशुशालाएँ मात्र हैं। 
तदुपरान्त इसके दूसरे पक्ष पर भी मैं सोचता हूँ। यदि संसार इस घीमी चाल, 
ऋमिक प्रणाली का अनुसरण करता है, तो सत्य-साक्षात्कार में इसे कितनी प्रतीक्षा 
करनी पड़ेगी ? कितनी देर होगी ? यह कभी किसी सीमा तक सफल हो सकेगा, 
इसका निडचय कैसे किया जाय ? आज तक तो यह सफल नहीं रहा। आखिरकार 
क्रम से हो या क्रमरहित, दुर्वल के लिए सरल या जटिल, क्या द्वत मार्ग असत्य पर 
आधारित नहीं है? क्या सारे प्रचलित धामिक अनुष्ठान ज़्यादातर कमजोरी 
बढ़ानेवाले, इसी लिए दोपपूर्ण नहीं हैं? ये ग़लत सिद्धान्त मानवता की भ्रामक 
घारणा पर आधारित हैं। दो ग्रकतियों से कभी एक सत्य का निर्माण होता है ? 
मिथ्या कभी सत्य सिद्ध होगा ? अँबेरा कभी उजाला होगा ? 
मैं एक दिवंगत व्यक्ति का सेवक हूँ। उनका मैं एक सन्देशवाहक मात्र हूँ। 
मैं प्रयोग करना चाहता हूँ। वेदान्त-शिक्षा मैंने अभी तुमको दी है, उस पर कोई 
ठोस प्रयोग पहले नहीं हुआ। यद्यपि वेदान्त विश्व का प्राचीनतम दर्शन है, फिर 
भी अंधविश्वास आदि समस्त विकारों को इसमें मिला दिया गया है। 
ईसा मसीह के उद्गार थे, 'परम पिता और मैं दोनों अभिन्न हैं, और तुम 
इसे दृहराते हो, फिर भी मनुष्य के लिए यह सहायक सिद्ध नहीं हुआ। लूगभग 
बीस सदियों तक मानव इस उद्गार का मर्म न जान सके। ईसा मानवों के रक्षक 
ठहराये गये। वे ईइ्वर और हम कीड़े हैं! यही हाल भारत में भी है। हर देश में 
यही धारणा प्रत्येक सम्प्रदाय विशेय की रीढ़ है। सैकड़ों, हजारों वर्षों से दुनिया 


विवेकानन्द साहित्य जी 


में छाखों-करोड़ों की संख्या में जगदीश्वर, अवतारी पुरुष, उद्धारक, पैग्रम्वर आदि 
की आराघना व्यक्ति को प्रेरित करती आयी है। लोगों को यही सिखाया गया है 
कि वे असहाय हैं, दुःखी जीव हैं और मुक्ति के लिए किसी व्यक्ति विशेष या व्यक्ति 
समूह पर ही उनको आश्रित रहना है। इन विश्वास-भावनाओं में अद्भुत तत्त्व हैं 
अवश्य । किन्तु वे अपनी चरमावस्था में भी धर्म की झिशुशालाएँ मात्र हैं, और 
उनसे किसीको कोई खास सहायता नहीं मिली। मानव एक प्रकार के सम्मोहन 
के द्वारा अति अधमावस्था को प्राप्त हो गया है। हाँ, इस दक्षा में भी कुछ ऐसे 
स्थितप्रज्ञ लोग हैं, जो इस मोह-जाल को काट फेंकते हैं। महापुरुषों के आविर्माव 
का अनुकूल समय आयेगा और उनके सतत प्रयास से धर्म की ये शिशुशालाएँ 
विनष्ट हो जायेगी और यथाय॑ घर्म--आत्मा से जात्मा की आरावना--अधिक 
सजीव और शक्तिशाली हो सकेगा। 


वेदान्त और विशेषाधिकार 
(लंदन में दिया गया व्यास्यान ) 


हम लोगों ने अद्वेत के तत्त्ववाद से सम्बद्ध भाग को प्रायः समाप्त कर ज्विया है। 
एक बात जो शायद सबसे कठिन है, अभी थेष है। अब तक हम लोगों ने यह समस 
लिया है कि अद्वतत सिद्धान्त के अनुसार हम अपने चनुदिक जो छुछ देखते है, बस्तुतः 
समस्त विय्य, उसी एक पूर्ण का विदास है। सस्कृत में उसे बहा बहने है। बह्ा 
समरत प्रकृति में परिणत हो गया है। परन्तु यहाँ एक कठिनाई उत्नन दो जाती हू 
ब्रह्म गे। छिए परिणामी होना कीसे राम्भव है ? ब्रह्म में परिणति किसने की ? 
स्वयं अपनी परिभाषा के अनुसार बहा अपरिणामी है। अपरिणा्मी में परिणाम 
का होना परस्पर-विरोधी है। जो सगुण ईश्वर में विद्यास रगाले है, उनके लिए 


भी मही कठिनाई उत्पन्न होती है। उदाहरणार्थ, यह सृष्दि दस हुए ? शब्म से 


डा 


उसका उदूभा नहीं हो सकता; इसमें अन्तविरोध है--भसत्‌ से सन्‌ का प्रादु्भति 
कभी दो सट्ठी सकता। कार्य दूसरे रुप में कारण ही है। बीज से विशाल बुन्न उससा 
है। यूक्ष बीज है, जिसमें वायू तथा जर । और यदि बृज्ष के आहार कह निर्माण 
में लिये गये जल तथा यायू की मात्रा के परीक्षण की कोर्ड धिधि निकद थाये, सो हमें 
पता राग जायगा कि बट (बीज ) ठीफ बी कार्य अर्थात बूल है। भागुनिह्म दिगान 
से एसे असनिसग्धि राप से सिय कर दिया है हि ठगरण दुसदे गाय मे यार्य 
मगर के भागो के! समायोस्नन में परिवर्तन होता हैं जौर बह वाई शो शाला हे। 


जतः ०१७ ६०-०७ कारण हे; की से भानने टेक नदी उन्‍न्निशलणकामन थे. का सका “नं 
झ्तः हमें पिया कारण के विद फी उठते मानने की बाटिसाई मे ४7 .साएे सौर 


एम यह सासने दि शिए बाद्य हो थाने है कि शिविर दी झिय इसे रसा । 


जमा एप र्द्ाः इनाई में मो दप, पर दसनी ७ कान» बॉयक ॥ कन्‍्ट सलए+ किएखयन 
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अथवा आन्तरिक वस्तु द्वारा, जो अपने परिवेश की अपेक्षा अधिक शक्तिशाली हो, 
उत्पन्न होता है। परिणामवर्मी प्रत्येक वस्तु अवश्य ही कुछ कारण या कारणों से 
आबद्ध होती है। ये कारण अपरिणामी नहीं हो सकते। मान लिया जाय कि 
ईश्वर ही यह विश्व वन गया है, तो ईश्वर यहाँ है और वह परिवर्तित हो गया है। 
और मान लिया जाय कि असीम यह ससीम विश्व बन गया है, तो असीम का इतना 
अंश निकल गया और इसलिए असीम में से विश्व के घटा देने पर जो शेष रह जाय, 
वही ईश्वर हुआ। परिणामी या परिवर्तनशील ईश्वर तो ईइवर हो नहीं सकता। 
सर्वेश्वरवाद के इस सिद्धान्त से बचने के लिए वेदान्त में वड़ा ही निर्भीक सिद्धान्त है। 
वह है---जिस रूप में हम इस जगत्‌ को जानते या सोचते हैं, उसकी सत्ता ही नहीं 
है; अपरिवर्ततीय परिवर्तित नहीं हुआ है; यह सारा विश्व आभास मात्र है, सत्य 
नहीं है और अंशों, क्षुद्र जीवों तथा विभेद के ये प्रत्यय मिथ्या हैं, स्वयं वस्तु के 
स्वरूप नहीं। ईश्वर में किचित्‌ भी परिवर्तन नहीं हुआ है तथा वह लेशमात्र विश्व 
नहीं वना है। देश, काल और निमित्त के माध्यम से देखने के लिए विवश होने 
के कारण हम ईदवर को विश्ववत्‌ देखते हैं। देश, काल एवं निमित्त के कारण 
यह आपातदृष्ट भेद है, वस्तुतः नहीं। सचमुच यह बड़ा निर्भीक सिद्धान्त है। 
भव इस सिद्धान्त की व्याख्या ज़रा और स्पष्ट रूप से होनी चाहिए। इसका अर्थ 
वह (दार्शनिक) आदश्शवाद या प्रत्ययवाद नहीं है, जैसा कि लोग साधारणतया 
समझते हैं। वह यह नहीं कहता कि विश्व का अस्तित्व नहीं है। उसका अस्तित्व 
है, किन्तु साथ ही हम उसे जो समझते हैं, वह नहीं है। इसे सोदाहरण समझाने के 
लिए अद्वेत दर्शन द्वारा दिया गया दृष्टान्त सुविदित है। रात के अन्चकार में पेड़ 
का तना किसी अंघविश्वासी को भूत के रूप में, लुटेरे को पुलिस के सिपाही के रूप 
में और साथी की प्रतीक्षा में खड़े किसी व्यक्ति को सुहृद्‌ के रूप में दिखायी पड़ता 
है। इन सभी स्थितियों में वृक्ष का तना परिवर्तित नहीं हुआ, परन्तु परिवतंनों के 
आभास हुए और ये परिवतेन देखनेवालों के मन में घटित हुए थे। हम मनोविज्ञान 
के द्वारा आत्मनिष्ठ पक्ष से इसे अपेक्षाकतत अधिक अच्छी तरह समझ सकते हैं। 

कोई हमसे वहिवंस्तु है, जिसका प्रकृत स्वरूप हमें अज्ञात एवं अज्ञेय है--उसे हम 
कक मान लें। और कोई हममें अन्तर्निष्ठ वस्तु है। वह भी हमें अज्ञात एवं भज्ञेय 
है---उसे हम 'ख' मान लें। क' और ख' का समवाय ज्ञेय है, अतः प्रत्येक वस्तु जिसे 

हम जानते हैं उसके दो भाग हुए, क' जो बाहर है और ख' जो भीतर है; और 
का तथा ख' की संहति वह वस्तु हुई, जिसे हम जानते हैं। अतः विछृव में प्रत्येक 

रूप अंशतः हम लोगों की सृष्टि है और अंशतः कुछ वाह्य वस्तु है। अब वेदान्त 

यह प्रतिपादित करता है कि यह क' और यह ख' एक ही है और उनमें अन्तर नहीं। 


९७ वेदान्त और विशेषाधिकार 


कुछ पाइचात्य दाशश निक, विशेषत: ह॒बेर्ट स्पेन्‍्सर तथा कतिपय अन्य आधुनिक 
दार्शनिक, इससे बहुत मिलते-जुलते निष्कर्ष पर पहुँचे हैं। जब यह कहा जाता है 
कि वही शक्ति जो अपने को फूलों में अभिव्यक्त कर रही है, मेरी अपनी चेतना में 
भी उमड़ रही है, तव यह ठीक वही भाव है, जिसका उपदेश वेदान्ती देते है कि 
बाह्य जगत्‌ की तात्त्विकता तथा अन्तर्जगत्‌ की तात्त्विकता एक एवं अभिन्न है। 
आन्तरिक तथा बाह्य के भावों का अस्तित्व भी भेदजन्य है और स्वयं वस्तुओं में 
उनका अस्तित्व नहीं है। उदाहरणार्थ, यदि हममें एक अन्य इन्द्रिय विकसित हो 
जाय, तो हमारे लिए सारा जगत्‌ बदल जायगा, जिसका अभिप्राय यह है कि विषयी 
विषय को बदल देगा। यदि मैं परिवर्तित होता हूँ, तो वाह्य जगत्‌ परिवर्तित हो' 
जाता है। अतएव वेदान्त के सिद्धान्त का मर्म यह है कि तुम और मैं तथा विदव की 
प्रत्येक वस्तु ब्रह्म ही है, अंश नही, वरन्‌ पूर्ण। तुम उस ब्रह्म के सर्वाश हो और 
अन्य लोग भी वही हैं, क्योंकि पूर्ण में अपूर्ण का भाव आ नहीं सकता। ये विभाग 
तथा ये सीमाएँ आभास मात्र हैं, वस्तुनिष्ठ नहीं। मैं सम्पूर्ण और अशेष हूँ और 
मै कभी बंधन में नहीं था। वेदान्त डंके की चोट पर कहता है कि यदि तुम अपने 
को बंधन में समझते हो, तो बंधन में पड़े रहोगे; यदि तुम जानते हो कि तुम मुक्त 
हो, तो बस मुक्त हो गये। इस प्रकार इस दर्शन का चरम लक्ष्य तथा उद्देश्य हमें 
यह वोध कराता है कि हम सर्देव मुक्त रहे हैं और नित्य मुक्त रहेंगे। हम न कभी 
परिवर्तित होते हैं, व मरते है और न जन्म लेते है। तब ये परिवर्तन क्‍या है ? 
इस जगत्‌ की मिथ्या जगत्‌ के रूप में स्वीकार किया गया है, जो देश, काल तथा 
निमित्त से आबद्ध है और इसे संस्कृत में विवतंवाद की संज्ञा दी गयी है। यह प्रकृति 
का विकास और ब्रह्म की अभिव्यक्ति है। ब्रह्म में कोई विकार नहीं होता या उसका 
पुनविकास नहीं होता। सूक्ष्म जीवाणू (एमीवा) में अव्यक्त रूप से वही असीम 
पूर्णता रहती है। एमीवा आवरण के कारण इसका नाम एमीबा पड़ा और एमीवा 
अवस्था से पूर्ण मनुष्य होने की अवस्था पर्यन्त उसमें परिवतेन नहीं होता, जो भीतर 
विद्यमान है--वह ज्यों का त्यों अविकारी वना 'रहता है--किन्तु आवरण में 
परिवर्तन होता है। 
यहाँ एक परदा है और बाहर सुन्दर दृश्य है। परदे में एक छोटा सा छिद्र 
है, जिससे हम उसकी झलक मात्र पाते हैं। मान लो यह छिद्र बढ़ने लगा। ज्यों ज्यों 
वह बड़ा होता जाता है, त्यों त्यों दृश्य का अधिकाधिक अंश दिखायी पड़ने लगता 
है और जब परदे का लोप हो जाता है, तव सम्पूर्ण दृश्य दृष्टिगत हो जाता है। यह्‌ 
वाहर का दृश्य आत्मा है और हमारे तथा दृश्य के वीच का परदा माया--देश, काल 
और निमित्त है। कहीं एक छोटा सा छिद्र है, जिससे मुझे आत्मा की एक झलक 
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मात्र मिलती है। जब छिद्र पहले से बड़ा हो जाता है, तव मैं अधिकाधिक साक्षात्कार 
करने लगता हूँ और जव परदा लृप्त हो जाता है, तब मैं जानता हूँ कि मैं आत्मा हूँ । 
अत: विश्व में जो परिवर्तन होते हैं, उनसे ब्रह्म निलिप्त है। परिवर्तन प्रक्ृति में 
होता है। प्रकृति अधिकाधिक विकसित होती है और अन्ततः ब्रह्म अपने को अभि- 
व्यक्त करता है। प्रत्येक में उसकी सत्ता है। कुछ में उसकी अभिव्यक्ति दूसरों की 
अपेक्षा अधिक होती है। सम्पूर्ण विश्व यथार्थत: एक है। आत्मा के प्रसंग में यह 
कथन निरर्थक है कि एक आत्मा अन्य की अपेक्षा श्रेष्ठ है। आत्मा के वर्णन में यह 
कथन निरथंक है कि मनुष्य पशु अथवा पौधे से श्रेष्ठ है; सारा विदव एक है। पौधे 
में आत्मा की अभिव्यवित में रुकावटें बहुत बड़ी हैं; पशुओं में उनसे थोड़ी कम 
और मनुष्य में और भी कम हैं; सुसंस्क्ृत आध्यात्मिक मनुष्यों में उत्से भी कम हैं 
और पूर्ण मालव में उन रुकावटों का पूर्णतया लोप हो जाता हैं। हमारे सभी 
संघर्ष, अभ्यास, कष्ट, सुख, आँसू और मुसकान--जो कुछ हम करते और सोचते 
हैं--इसी ध्येय की ओर प्रवृत्त होते हैं कि परदा फट जाय, छिंद्र बढ़ता जाये 
और पीछे छिपी हुई अभिव्यक्ति एवं यथार्थता के बीच की परतें क्षीण हो जायेँ। 
अतः हमारा कार्य आत्मा को मुक्त करना नहीं, वरत्‌ बंधत से पिंड छुड़ाना है। 
सूर्य बादलों की परतों से ढँँका है, किन्तु उनसे अग्रभावित है। वायु का कार्य 
बादलों को उड़ाकर भगा देना है और वादल जितने ही छठेंगे उतना ही सूर्य का. 
प्रकाश दिखायी पड़ने लूगेगा। आत्मा में कोई भी विकार नहीं है--वह असीम, 
पूर्ण, ज्ाइवत और सच्चिदानन्द है। आत्मा का जन्म-मरण भी नहीं हो सकता। 
मृत्यु, जन्म, पुनर्जन्म और स्वर्गारोहण आत्मा का नहीं हो सकता। ये तो नाना 
आभास, नाना मृगमरीचिकाएँ और नाना स्वप्त हैं। यदि कोई मनुष्य भव-स्वप्त 
देख रहा है और इस समय दुविचारों तथा दुष्कर्मो के स्वप्न में निमग्न है, तो क््छ 
काल पद्चात्‌ उसी स्वप्न का विचार दूसरे स्वप्न को पैदा करेगा। वह स्वप्न देखेगा 
कि वह एक भयानक स्थान में है और उसे यंत्रणा मिल रही है। जो मनुष्य सुविचारों 
तथा शुभ कर्मो का स्वप्त देख रहा है, वह उसकी अवधि समाप्त होने पर यह स्वप्न 
देखेगा कि वह पहले की अपेक्षा उत्तम स्थान में है और एक स्वप्न के पदचात्‌ दूसरे 
स्वप्न का ताँता छगा रहेगा। परन्तु वह समय आयेगा, जब ये सभी स्वप्न विल॒प्त 
हो जायँगे। हममें से प्रत्येक व्यक्ति के समक्ष एक ऐसा समय अवश्य आयेगा, जब 
समस्त विश्व स्वप्न मात्र प्रतीत होगा। तब हमें पता छंगेगा कि अपने परिवेश की 
अपेक्षा जात्मा अनन्त गुना श्रेष्ठ है। जिन्हें हम अपना परिवेश कहते हैं, उनके बीच 
संघर्ष में एक समय ऐसा आयेगा, जब हमें पता लगेगा कि आत्मा की शक्ति की तुलना 
में ये परिवेश प्रायः शून्य थे। केवरू प्रइन काल का है और अनन्त में काल शून्य 


९९ वेदान्त और विशेषाधिकार 


है; महासागर में यह एक बूंद के तुल्य है। हममें प्रतीक्षा की क्षमता है और हम 
शान्‍्त रह सकते हैं। 

अतएव जाने या अनजाने समस्त विश्व उसी लक्ष्य की ओर अग्रसर हो रहा है। 
चन्द्रमा अन्य पिंडों की आकर्षण-शक्ति की परिधि से निकलने के लिए संघर्ष कर रहा 
है और अन्ततोगत्वा वह उससे बाहर निकलेगा ही । लेकिन जो मुक्त होने के प्रयास 
में सचेत हैं, वे काल की अवधि त्वरित कर देते हैं। इस सिद्धान्त से एक लाभ जो 
हमें व्यवहार में दिखायी पड़ता है, वह यह है कि केवल इसी दृष्टिकोण से यथार्थ 
सार्वभौम प्रेम का भाव सम्भव है। सब साथ के मुसाफिर हैं, सहयात्री है--- 
सभी जीव, पौधे और पशु; केवल मेरा भाई मनुष्य ही नहीं, वरन्‌ मेरा भाई पशु 
और मेरा भाई पौधा भी; केवल मेरा भाई सज्जन ही नहीं, वरन्‌ मेरा भाई दुर्जन, 
मेरा भाई आध्यात्मिक और मेरा भाई दुष्ट भी। वे सव एक लक्ष्य की ओर चल रहे 
हैं। सव एक ही नदी में हैं, और अनन्त मुक्ति की दिद्ला में प्रत्येक जी घ्रता से बढ़ 
रहा है। हम घारा को रोक नहीं सकते, कोई भी रोक नहीं सकता, कोई पीछे 
नहीं जा सकता, चाहे वह लाख कोशिश करे; वह आगे वह॒ता ही जायगा और अन्त 
में मुक्ति-लाभ करेगा। मुक्ति हमारी सत्ता का केन्द्र-विन्दु है, जिससे मानों हम 
बाहर फेंक दिये गये हैं और सृष्टि का अभिप्रायः वहीं वापस लौटते का संघर्ष है। 
हम यहाँ हैं, यह तथ्य ही बतलाता है कि हम केन्द्र की ओर जा रहे हैं और केन्द्र की 
ओर इस आकर्षण की अभिव्यक्ति को हम प्रेम कहते हैं। 

प्रश्न पूछा जाता है कि विश्व की उत्पत्ति किससे होती है, किसमें उसकी स्थिति 
है और फिर किसमें वह रूय होता है? और उत्तर है--प्रेम से उसकी उत्पत्ति 
होती है, प्रेम में वह स्थित होता है और प्रेम में ही लीन हो जाता हैं। इस प्रकार 
हम यह समझ सकते हैं कि चाहे किसीकों पसंद हो या नापसंद, किसीके लिए प्रति- 
गमन की गुंजाइश नहीं। पीछे लौटने के लिए चाहे कोई कितना भी छटपटाये, 
प्रत्येक को केन्द्र में पहुँचना ही होगा । फिर भी यदि हम सचेत होकर और जान-चूझ- 
कर प्रयत्न करें, तो इससे मार्ग निरापद होगा, संघर्षण कम हो जायगा और समय 
भी कम लगेगा। इससे स्वभावतः हम जिस दूसरे निष्कर्ष पर पहुँचते हैँ, वह यह 
है कि सभी ज्ञान और सभी शक्ति भीतर हैं, वाहर नहीं। जिसे हम प्रकृति कहते 
हैं, वह प्रतिविम्बक शीज्ा (दर्पण ) है--वस प्रकृति का इतना ही प्रयोजन हैं---और 
समस्त ज्ञान प्रकृति के इस दर्पण पर अभ्यंत्र परावतंन या प्रतिबिवन है। जिन्हें हम 
सिद्धियाँ, प्रकृति के रहस्य और शक्ति कहते हैं, वे सब भीतर विद्यमान हैं। वाह्म 
जगत में परिवर्तन की श्यंखला मात्र होती है। प्रकृति में कोई ज्ञान नहीं; मानव की 
आत्मा से समस्त ज्ञान उद्भूत होता है। मनुष्य ज्ञान व्यक्त करता है, अपने भीतर 
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वह उसका आविष्कार करता है, जो पहले शाइवत काल से विद्यमान है। प्रत्येक 
व्यक्ति चितृस्वरूप है, प्रत्येक व्यक्ति आतन्दस्वरूप और सत्स्वरूप है। समता के 
सम्बन्ध में नैतिक प्रभाव ठीक वैसा ही है, जैसा हम अन्यत्र देख चुके हैं। 
किन्तु विशेषाधिकार का भाव मानव जीवन का विष है। मानों दो शक्तियाँ 
निरन्तर कार्य कर रही हैं, एक जातियाँ वना रही है और दूसरी जातियाँ तोड़ रही 
है। दूसरे शब्दों में हम इसे इस प्रकार कह सकते हैं कि एक विशेषाधिकार बनाने 
में लगी है और दूसरी विशेषाधिकार तोड़ने में लगी है। और जब कभी विशेषाधि- 
कार तोड़ दिया जाता है, तव जाति को अधिकाधिक प्रकाश तथा प्रगति उपलब्ध 
होती है। यह संघर्ष हम अपने चतुदिक देखते हैं। अवश्य ही प्रथम है विशेषाधिकार 
का वह पाशविक भाव, जो निर्बेल के ऊपर सवरू का होता है। धन का विशेषाधिकार 
है। यदि दूसरे की अपेक्षा किसीके पास अधिक द्रव्य है, तो बह कम द्रव्यवालों 
पर थोड़ा विशेषाधिकार चाहता है। फिर वृद्धि का विशेषाधिकार उससे कहीं 
अधिक सूक्ष्म और शक्तिशाली है। एक आदमी दूसरों की अपेक्षा अधिक जानकारी 
रखता है, इसलिए वह्‌ अधिक विशेषाधिकार का दावा करता है। और सबसे 
अन्तिम तथा सबसे निद्ृष्ट, क्योंकि यह सर्वाधिक अत्याचारपूर्ण है, आध्यात्मिकता 
का विशेषाधिकार है। यदि कुछ लोग यह सोचते है कि उनका आध्यात्मिक ज्ञान 
अधिक है और वे ईश्वर के विषय में अधिक जानते हैं, तो वे अन्य सबकी अपेक्षा 
श्रेष्ठतर विशेयाधिकार का दावा करते है। वे कहते हैं, “ऐ भेड़-बकरियों ! आओ 
और हमारी पूजा करो, हम ईश्वर के संदेशवाहक हैं और हमारी पूजा तुम्हें करती 
ही पड़ेगी।” किसीके ऊपर मानसिक, शारीरिक अथवा आध्यात्मिक विशेषा- 
घिकार स्वीकार करना और साथ ही वेदान्ती चनना--दोनों नहीं हो सकता। 
किसीको रंच मात्र विशेषाधिकार नहीं है। प्रत्येक व्यक्ति में समान ही सामर्थ्य 
है--एक में उसकी अभिव्यक्ति अधिक है, दूसरे में कम। प्रत्येक में समान क्षमता 
है। फिर विशेषाधिकार का दावा कहाँ ? प्रत्येक आत्मा में, यहाँ तक कि सर्वाधिक 
अजानी में भी, समस्त ज्ञान है; उसने उसे अभिव्यक्त नहीं किया, छेकिन भायद 
उसे अवसर नहीं मिला, जायद, परिवेश उसके अनुकूल नहीं थे। जब उसे अवसर 
मिलेगा, तव वह उसे अभिव्यवत्त करेगा। एक मनुष्य दूसरे से जन्मना श्रेष्ठ है, 
यह भाव वेदान्त को दृष्टि से निरथंक है और दो राष्ट्रों में से एक श्रेप्ठ है तथा 
दूसरा निक्ृष्ट है, यह विचार भी विल्कुल निरर्थक है। दोनों को एक ही परिस्थितियों 
में रखो और देखो कि एक सी वुद्धि का समुदय होता हूँ था नहीं। इसके पूर्व तुम्हे 
यह कहने का अधिकार नहीं कि एक राष्ट्र दूसरे से श्रेप्ठतर है। जहाँ वक आध्या- 
त्मिकता का सवाल है, वहाँ विभेषाधिकार का दावा नहीं होना चाहिए। मानव 
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जाति की सेवा करना विश्येषधिकार है, क्योंकि यह ईश्वर की उपासना है। ईद्वर 
यहीं है, इन सब मानवीय आत्माओं में है। वह मनुष्य की आत्मा है। मनुष्य क्या 
विशेषाधिकार माँग सकते हैं? ईइवर के कोई विज्ञेष संदेशवाहक नहीं, न कभी 
हुए और न हो सकते हैं। छोटे-बड़े सभी जीव ईर्वर की समान रूप से अभिव्यक्तियाँ 
हैं, अन्तर केवल अभिव्यक्तियों में है। वही सनातन संदेश, जो शाइवत काल से दिया 
जाता रहा है, उन्हें थोड़ा थोड़ा प्राप्त हो रहा है। वह सनातन संदेश प्रत्येक जीव के 
हृदय पर अंकित है, वह वहाँ पहले से ही विद्यमान है और उसे प्रकट करने के लिए 
सव संघर्ष कर रहे हैं। अनुकूल परिस्थितियों में होने के कारण कुछ लोग दूसरों 
की अपेक्षा कुछ अच्छे प्रकार से प्रकट करते हैं, पर संदेशवाहक के रूप में सव एक ही 
हैं। वहाँ श्रेष्ठता का दावा क्या ? सर्वाधिक अज्ञानी, सर्वाधिक अबोध शिशु भी 
ईश्वर के उतने ही महान्‌ संदेशवाहक हैं, जितने वे जिनका कभी अस्तित्व रहा और 
वे जो कभी भविष्य में पैदा होंगे, क्योंकि प्रत्येक जीव के हृदय पर सदा के लिए वह 
अनन्त संदेश अंकित कर दिया गया है। जहाँ कहीं भी जीव है, उसके पास सर्वोच्च 
का अनन्त संदेश है। वह वहाँ है। अतः अद्वेत का कार्य इन सभी विशेषाधिकारों 
को तोड़ डालना है। यह सव कार्यो से कठिन है, और विचित्र वात तो यह है कि 
अद्वेत अपनी जन्मभूमि में अन्य किसी स्थान की अपेक्षा कम सक्तिय रहा है। यदि 
विशेषाधघिकारवाला कोई देश है, तो यह वही देश है, जिसने इस दर्शन को जन्म 
दिया---आध्यात्मिक मनृप्य के लिए और साथ ही जन्मना मनुष्य के लिए विशेषा- 
घिकार। वहाँ उन्हें रुपये-पैसे का विशेषाधिकार (मेरी समझ से लाभों में यह भी 
एक है) उतना नहीं है, किन्तु जन्मना विशेषाधिकार और आध्यात्मिक विशेषाधि- 
कार सर्वत्र है। 
वेदान्ती नैतिकता के प्रचार का एक वार महत्‌ प्रयास हुआ, जो कुछ हृ॒द तक 
कई सौ वर्षो के लिए सफल रहा और इतिहास से हमें ज्ञात होता है कि वे वप॑ राष्ट्र 
के सर्वोत्तम काल थे। मेरा अभिप्राय विशेषाधिकार तोड़ने के बौद्धों के प्रयास से 
है। बुद्ध को सम्बोधित कर जिन अति सुंदर विरुदावलियों का प्रयोग किया गया 
है, उनमें से जो थोड़ी सी मुझे याद हैं, वे इस प्रकार हैं--- है जाति-विध्वंसक, विशेषा- 
घिकारविनाशक, सर्वेजीव-समत्व-शिक्षक ।” इस तरह समता के एक भाव का उन्होंने 
उपदेश दिया। श्रमणों के अञ्रातृ-मण्डल में इसकी शक्ति को कुछ हद तक ग़छूत 
समझा गया। हमें पता लगता है कि वहाँ वरिप्ठों एवं कनिप्ठों की व्यवस्था कर 
उनका घधर्मसंघ बनाने के सैकड़ों प्रयत्त किये गये। यदि लोगों से कहो कि सभी 
देवता हैं, तो तुम घर्मेसंघ को ज़्यादा कारगर नहीं वना सकते। वेदान्त के अच्छे 
प्रभावों में से एक यह है कि घामिक विचारों में स्वतन्त्रता रही हैं, जिसका उपभोग 
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भारत ने अपने इतिहास के सभी कालों में किया है। यह एक गौरव की वात है कि 
यह एक ऐसा देश है, जहाँ कभी धार्मिक उत्पीड़न नहीं हुआ और जहाँ लोगों को 
पूर्ण घारमिक स्वतन्त्रता दी जाती है। 

वेदान्त के इस व्यावहारिक पक्ष की आज भी उतनी ही आवश्यकता है, जितनी 
पहले कभी थी; और झायद पहले की अपेक्षा कहीं अधिक आवश्यकता है, क्योंकि 
ज्ञान के विस्तार के साथ विशेषाधिकार का यह दावा अत्यधिक घतनीभूत हो गया 
है। भगवान्‌ और शैतान या अहुम॑ज़्द और अहिमेन की कल्पना में पर्याप्त काव्य हैं। 
सुर और असुर में कुछ भेद नहीं है, भेद केवल निःस्वार्थ तथा सवा में है। असुर 
भी उतना जानता है, जितना सुर, उसमें बस पवित्रता नहीं होती--इसीसे वह 
असुर वन जाता है। आधुनिक संसार पर वही भावना लागू करो। अपवित्र 
ज्ञान और शक्ति का अतिरेक मनुष्यों को असुर बना देता है। यन्त्रों तथा अन्य 
साज-सामानों के निर्माण से बहुत बड़ी शक्ति प्राप्त की जा रही है और आज विशेषा- 
धिकारों का ऐसा दावा किया जा रहा है, जैसा संसार के इतिहास में पहले कभी नहीं 
किया गया था। इसी कारण वेदान्त इसके विरुद्ध प्रचार करना चाहता है कि मनुष्यों 
की आत्मा पर अत्याचार करना समाप्त किया जाय । 

तुममें से जिन लोगों ने गीता पढ़ी है, उन्हें यह स्मरणीय उद्धरण याद 
होगा--सचमुच वही ऋषि और पण्डित है, जो विद्या तथा विनय से युक्त ब्राह्मण, 
गाय, हाथी, कुत्ते और चाण्डाल में समदृष्टि रखता है। जिसका अन्तःकरण 
समता में अर्थात्‌ सब भूतों के अन्तगत ब्रह्मरूप समभाव में निशचलतापुर्वक स्थित 
हो गया है, उसने जीवितावस्था में ही जन्म को जीत लिया है और क्योंकि वह्‌ ब्रह्म 
निर्दोष है, इसलिए जो समदर्शी एवं निर्दोष है, वे ब्रह्म में ही स्थित कहे जाते हैं।'' 
वेदान्ती नैतिकता का यही सारांश है--सबके प्रति साम्य। हम देख चुके हैं कि 
वह अन्तर्जगत्‌ है, जो वाह्य जगत्‌ पर शासन करता है। आत्मपरिवर्तन के साथ 
वस्तुपरिवतंन अवश्यम्भावी है; अपने को शुद्ध कर छो और संसार का विशुद्ध 
होना अवश्यम्भावी है। पहले के किसी भी समय से अधिक आजकल इस एक वात 
की दिक्षा की आवद्यकता है। हम छोग अपने विपय में उत्तरोत्तर कम और अपने 





१. विद्याविनयसम्पन्ने ब्नाह्मणे गवि हस्तिनि। 
शुनि चेब श्वपाके च॑ पण्डिताः समद्शिनः॥ 
इहैव तेज्ितः सर्यों येपां साम्ये स्थितं मनः। 
निर्दोष हि सम॑ ब्रह्म तस्मादुबह्मणि ते स्थिता: ॥ 

“-गोता ५११८-१९॥ 
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पड़ोसियों के विषय में उत्तरोत्तर अधिक व्यस्त होते जा रहे हैं। यदि हम परिवर्तित 
होते हैं, तो संसार परिवर्तित हो जायगा; यदि हम निर्मल हैं, तो संसार निर्मेल हो 
जायगा। प्रश्न यह है कि मैं दूसरों में दोष क्यों देखूं। जब तक मैं दोषमय न हो 
जाऊं, तब तक मैं दोष नहीं देख सकता। जब तक मैं निर्वल न हो जाऊँ, तब तक मैं 
दुःखी नहीं हो सकता। जब मैं बालक था, उस समय जो चीज़ें मुझे दुःखी बना देती 
थीं, अब वैसा नहीं कर पातीं। कर्ता में परिवर्तत हुआ, इसलिए कर्म में परिवर्तन 
अवश्यम्भावी है--यह वेदान्त का मत है। जब हम समत्व की अद्भुत स्थिति में 
पहुँच जायेंगे अर्थात्‌ साम्यभाव प्राप्त कर लेंगे, तव उन सभी वस्तुओं पर हमें हंसी 
आयेगी, जिन्हें हम दुःखों और अशुभ का निमित्त कहते हैं। इसीको वेदान्त में 
मुक्ति-लाभ कहा गया है। उस मुक्ति तक पहुँचने का लक्षण यह है कि इस प्रकार 
का अनन्य भाव तथा समत्व अधिकाधिक प्रतीत होगा। सुख-दुःख में सम, 
जयपराजय में सम---इस प्रकार की मनःस्थिति मुक्तावस्था के निकट है। 
मन आसानी से नहीं जीता जा सकता। हलकी से हलूकी उत्तेजना या खतरा 
आने पर, प्रत्येक छोटी सी घटना उपस्थित होने पर, जो मन तरंगायमान होने 
रूगते हैं, उनकी दशा भला क्या होगी ? जब इस प्रकार के विकार मन में उत्पन्न 
होते हैं, तब महानता और आध्यात्मिकता की चर्चा का क्‍या प्रयोजन ? मन की 
यह अस्थिर दशा बदलनी ही होगी। हमें स्वयं अपने से पुछथा चाहिए कि हमारे 
ऊपर बाह्य जगत्‌ की कहाँ तक प्रतिक्रिया हो सकती है और अपने वाहर की तमाम 
शक्तियों के बावजूद कहाँ तक हम अपने पैरों पर खड़े हो सकते हैं। जब दुनिया 
की सारी शक्तियों को हम अपना सन्तुरलून विगाड़ने से रोकने में सफल हो जायें, 
तभी हम मुक्त हैं और उसके पूर्व चहीं। वही उद्धार है। वह यहीं है और अन्यत्र 
नहीं--वह यही क्षण है। इस भाव से और इस मूल स्रोत से सभी सुन्दर विचार- 
घाराओं का संसार में प्रवाह हुआ है, जो प्रत्यक्षतः परस्पर विरोधी हैं और जिनकी 
अभिव्यक्ति सामान्यतः ग़लत अर्थ में समझी गयी है। प्रत्येक राष्ट्र में हम ऐसे 
कितने ही वीर तथा अद्भुत आध्यात्मिक व्यक्ति पाते हैं, जो ध्यान-धारणा के लिए 
गुफाओं और वनों में चले गये तथा जिन्होंने वाहरी दुनिया से अपना सम्बन्ध विच्छेद 
कर लिया। यह तो एक भाव है। दूसरी ओर हमें ऐसे प्राणी मिलते हैं, जो समुज्ज्वल 
और यशस्वी हैं और जो समाज में प्रवेश करते है तथा जनगण एवं दीन-दु:खियों 
की समुन्नति के लिए यत्न करते हैं। देखने में ये दोनों विधियाँ परस्पर-विरोबी हैं। 
जो अपने भाई मनुष्यों से पृथक्‌ गुफा में निवास करता है, वह उन लोगों पर घृणा 
की दृष्टि से हँसता है, जो अपने भाई मनुष्यों के पुनरुद्धार के लिए कारयें कर रहे हैं। 
वह कहता है, “कितनी मूखंता की वात है! वहाँ क्या काम है? माया का संसार 
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सदा मायामय रहेगा। वह बदल नहीं सकता।” यदि मैं भारत के किसी अपने 
पुरोहित से पूछू कि क्या वेदान्त में तुम्हें विश्वास है, तो वह जवाब देगा, ' वह तो 
मेरा धर्म है; मैं अवश्य विश्वास करता हूँ; वह मेरा प्राण है।” “बहुत ठीक, तो 
क्या तुम प्राणिमात्र की समता और प्रत्येक वस्तु की अनन्य एकता को स्वीकार 
करते हो ?” “निश्चय ही, मैं स्वीकार करता हूँ।” परन्तु दूसरे ही क्षण जब एक 
नीच जाति का आदमी पुरोहित के पास पहुँचता है, तो उसकी छूत से बचने के लिए 
वह॒छलाँग मारकर सड़क के किनारे चला जाता है। “कूदते क्‍यों हो?” 
क्योंकि उसके स्पर्श मात्र से मैं अपवित्र हो जाता।” “परन्तु तुम तो अभी अभी 
कह रहे थे कि हम सब एक ही हैं और तुम स्वीकार करते हो कि प्राणियों में कोई 
भेद नही है।” वह जवाब देता है, अरे भाई, गृहस्थों के लिए तो यह केवल सिद्धान्त 
का विषय है; जब मैं (संन्यास लेकर) वन में जाऊँगा, तब मैं समदर्शी हो जाऊँगा।” 
तुम इंग्लैंड में अपने किसी बड़े आदमी से, जो बड़े कुल में पैदा हुआ हो और धनी हो, 
पूछो कि जब सभी ईश्वर के यहाँ से आये हैं, तब क्या तुम ईसाई होने के नाते मनुष्य 
जाति के श्रातृत्व में विश्वास करते हो? वह स्वीकारात्मक उत्तर देगा, किन्तु 
पाँच मिनट में ही वह सामान्य लोगों के प्रति कुछ अनादरसूचक शब्दों का ज़ोर से 
प्रयोग करने लगेगा। अतएव कई हज़ार वर्षो तक यह कोरा सिद्धान्त ही रहा है 
और कभी कार्य रूप में परिणत नहीं हुआ । इसे सब समझते हैं, सब इसे सत्य 
घोपित करते हैं, किन्तु जब व्यवहार में लाने की बात कहो, तो छोग कहने लगते हैं 
कि इसमें लाखों वर्ष छगेंगे। 

कोई राजा था, जिसके बहुत से सभासद थे और इन सभासदों में से प्रत्येक 
यह दम भरता था कि अपने स्वामी के लिए वह जीवनोत्सर्ग करने को उद्यत है 
और उससे बढ़कर निष्कपट व्यक्ति कभी कोई पैदा ही नहीं हुआ। कालात्तर में 
एक संन्यासी राजा के यहाँ आया। राजा ने उससे कहा कि मेरे यहाँ जितने अधिक 
सच्चे सभासद हैं, उतने पहले किसी राजा के यहाँ कभी नहीं थे। संन्यासी मुसकराने 
लगा और उसने कहा कि मैं इस पर विश्वास नहीं करता। राजा ने कहा कि यदि 
चाहें तो संन्यासी महीदय परीक्षा ले सकते हैं। तब संन्यासी ने घोषणा की कि वह 
एक बहुत बड़ा यज्ञ करेगा, जिसके द्वारा राजा का राज्यकाल बहुत दी हो 
जायगा, लेकिन शर्ते यह है कि एक छोटा सा तालाब वनना चाहिए, जिसमें रात्रि 
के अन्चकार में प्रत्येक समासद एक एक घड़ा दूध उड़ेल दे। राजा मुसकराया और 
उसने कहा, क्या यही परीक्षा है ?” उसने सभासदों को अपने पास बुलाया और 
उन्हें बताया कि क्या करना है। सबने प्रस्ताव पर अपनी सहर्प स्वीकृति प्रदान की 
और वे सब लौट गये। निशीय बेला में आ आकर उन्होंने अपने घड़े उड़ेले। 


१०५ वेदान्त और विशेषाधिकार 


परन्तु सबेरे देखा गया तो वह केवल पानी से भरा था। सभासद एकत्र किये गये 
और उनसे इस मामले में पूछताछ की गयी। उनमें से प्रत्येक ने यह सोचा था कि 
इतने घड़ों का दूब हो जायगा कि उसके द्वारा उड़ेले गये पानी का पता न लगेगा। 
दुर्भाग्य से हममें से अधिकांश का भाव यही होता है और हम अपने कार्य-भाग को 
उसी प्रकार करते हैं, जैसा कहानी के सभासदों ने किया है। 
पुरोहित कहता है कि समता का भाव इतना अधिक है कि मेरे छोटे से विशेषा- 
घिकार की पोल नहीं खुलेगी। यही वात हमारे घनिक कहते हैं, यही वात प्रत्येक 
देश के अत्याचारी कहते हैं। जिन पर अत्याचार होता है, उनके लिए उन लोगों को 
अपेक्षा अधिक आशाएँ हैं, जो अत्याचारी हैं। मुक्ति-लाभ करने में अत्याचारियों 
को बहुत लम्बा समय लगेगा, पर अन्य लोगों को अपेक्षाकृत कम समय लगेगा। 
लोमड़ी की ऋ्रता सिंह की क्रता से अत्यघिक भयानक है। सिंह एक आघात 
करता है और वाद में कुछ समय शान्त रहता है, लेकिन लोमड़ी लगातार शिकार 
का पीछा करने कौ कोशिज्ञ में कोई मौका हाथ से नहीं जाने देती। पौरोहित्य 
प्रकृत्या कुर तथा हृदयहीन है। यही कारण है कि जहाँ पौरोहित्य का उदय हुआ, 
वहाँ घर्मं का अधःपतन हो जाता है। वेदान्त कहता है कि हमें विशेषाधिकार का 
भाव अवश्य त्याग देना होगा, तभी घर्मं आयेगा। उसके पूर्व घर्म का लेश भी 
नहीं है। 
क्या ईसा के इस कथन पर तुम्हारा विश्वास है, तुम्हारे पास जो कुछ है, उसे 
वेच दो और ग़रीबों को दे दो ?” वहाँ व्यावहारिक समता है, शास्त्र को तोड़- 
मरोड़कर व्याख्या का प्रयास मत करो, सत्य को यथावत्‌ ग्रहण करो। तोड़-मरोड- 
कर शास्त्र की व्याख्या का प्रयास मत करो। मैंने लोगों को यह कहते सुना है कि 
केवल उन मुट्ठी भर यहूदियों को वह उपदेश दिया गया था, जिन्होंने ईसा की वातों 
को ध्यानपूर्वक सुना। अन्य वातों में भी वही तके लागू होगा। शास्त्रों को मत 
तोड़ो-मरोड़ो; सत्य यथावत्‌ ग्रहण करने का साहस करो। यदि हम वहाँ तक पहुँच 
न भी सकें, तो अपनी दुबर्लता स्वीकार कर लें, किन्तु हम आदर्श का विनाश न करें। 
हम आशा करें कि कभी उसे उपलब्ध कर लेंगे और एतदथे प्रयास करें। वही तो 
--- तुम्हारे पास जो कुछ है उसे वेच दो और ग़रीबों को दे दो तथा मेरा अनुसरण 
करो।' इस प्रकार अपने विशेषाधिकारों तथा अपने भीतर की उस प्रत्येक वस्तु 
को, जो विज्येपाधिकार के लाभ में सहायक है, रौदते हुए हम उस ज्ञान के लिए 
उद्यम करें, इससे समस्त मनुष्य जाति के प्रति अनन्यता की भावना पैदा हो। 
तुम कुछ अधिक परिमार्जित भाषा बोलते हो, इससे सोचते हो कि तुम किसी साधारण 
व्यक्ति से वढ़कर हो। याद रखो, जब तुम ऐसा सोचते हो, तब तुम मुक्ति की ओर 
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आगे नहीं बढ़ते हो, प्रत्युत्‌ अपने पैरों में एक नयी वेड़ी डालते हो। सर्वोपरि वात 
तो यह है कि यदि आध्यात्मिकता का घमंड तुम्हारे भीतर घुसता है, तो तुम्हारे 
लिए महा विपत्ति है। यह सब बंधनों से बढ़कर महा भयावना बंधन है। धन 
अथवा मानव हृदय का कोई अन्य वंघन आत्मा को उतना जकड़कर नहीं बाँघता, 
जितना यह बाँवता है। अन्य लोगों की अपेक्षा मैं अधिक पवित्र हँ--यह भाव 
उन सबसे अधिक भयावह है, जिनका प्रवेश कभी मानव के हृदय में हो सकता है। 
किस अर्थ में तुम पवित्र हो ? तुम्हारे अन्दर जो परमात्मा है, वही परमात्मा सवमें 
है। यदि तुमने यह न जाना, तो कुछ न जाना। भेद हो कैसे सकता है? यह सब 
तो एक है। प्रत्येक प्राणी सर्वोच्च प्रभु का मन्दिर है। यदि तुम उसे देख सके, 
तो ठीक है और यदि नहीं देख सके, तो तुममें आध्यात्मिकता अभी तक नहीं आयी। 


विदेषाधिकार 


(लंदन के सेसम क्लब में दिया गया व्याख्यान) 


समस्त प्रकृति में दो शक्तियाँ कार्य करती हुई प्रतीत होती हैं। इनमें से एक 
निरन्तर भिन्नता और दूसरी निरन्तर एकता उत्पन्न करती रहती है। एक अधिका- 
घिक पृथक व्यष्टियों के निर्माण में लगी है और दूसरी मानो व्यष्टियों को एक 
समष्टि में लाने और इन नाना भेदों के बीच अभेद लाने में लगी है। ऐसा जान 
पड़ता है कि इन दोनों शक्तियों का कार्य प्रकृति तथा मानव जीवन के प्रत्येक विभाग 
में प्रविष्ट होता है। हम सदा दोनों शक्तियों को भौतिक स्तर पर सवपिक्षा सुस्पष्ट 
कार्य करते हुए पाते हैं। वे व्यष्टियों को पृथक्‌ करती रहती है, भव्य व्यप्टियों से 
उन्हें अधिकाधिक भिन्न बनाती रहती है और फिर उन्हें जातियों और श्रेणियों में 
विभक्‍त करती हैं एवं अभिव्यक्तियों तथा आक्ृतियों में एकरूपता लाती हैं। 
मनुष्य के सामाजिक जीवन में भी यही लागू होता है। जिस काल से समाज आरम्भ 
हुआ, ये दोनों शक्तियाँ कार्य कर रही हैं, विभेदीकरण तथा एकीकरण में लगी हैं। 
विभिन्न स्थानों और विभिन्न कालों में उनका कार्य नाना रूपों में प्रकट होता है 
और वह नाना नामों से सम्बोधित होता है। परन्तु सार सवमें विद्यमान है, एक 
शक्ति विभेदीकरण और दूसरी एकीकरण के लिए सचेष्ट है; एक जाति बनाने 
और दूसरी उसे तोड़ने के लिए कार्य कर रही है; एक श्रेणियों तथा विशेषाधिकारों 
को जन्म देने और दूसरी उनका विनाश करने में लगी है। सारा विद्व इन दोनों 
शक्तियों का रण-क्षेत्र प्रतीत होता है। एक ओर यह आग्रह है कि यद्यपि एकीकरण 
की इस प्रक्रिया का अस्तित्व है, पर हमें अपनी पूरी शक्ति लगाकर इसका प्रतिरोध 
* करना ही चाहिए, क्योंकि यह मृत्यु की ओर ले जाती है, पूर्ण एकत्व पूर्ण विनाश है, 
और इस विश्व में विभेदीकरण की श्रक्रिया जब बंद हो जाती है, तब विश्व का अन्त 
हो जाता है। यह विभेदीकरण ही है, जो हमारे सम्मुख स्थित इस जगतू की घटना- 
वली का निमित्त है; एकीकरण उन्हें समरूप और निर्जीव जड़ पदार्थ में रूपान्तरित 
कर देगा। निश्चय ही मानव जाति ऐसी स्थिति से बचना चाहती है है जद 
चतुदिक्‌ जो वस्वुएँ तथा तथ्य देखते है, उन सब पर यही तर्क छागू होता हैं 3. दे 
बात पर जोर दिया जाता है कि इस भौतिक शरीर और त्ामाजिक वर्गीकरण में भी 
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पूर्ण साम्य अथवा एकरूपता स्वाभाविक मृत्यु तथा सामाजिक मृत्यु उत्पन्न कर देगी । 
विचार तथा भावना के पूर्ण साम्य से मानसिक अपक्षय और अध:पतन हो जायगा। 
इसलिए एकरूपता का परिहार करना है। एक पक्ष की ओर से उपर्युक्त तकी 
दिया गया है, और विविध समयों पर हर देश्न में भिन्न शब्दों के द्वारा उस पर ज़ोर 
दिया गया है। भारत के ब्राह्मण अन्य सब लोगों के विरुद्ध समाज के विशेष अंश 
के विशेषाधिकारों को बनाये रखने तथा वर्ग-भेद और वर्ण-व्यवस्था का प्रतिपादन 
करने में इन्हीं तकों पर वल देते हैं। वे घोषणा करते हैं कि जाति-भेद के विनाश 
से समाज का विनाश हो जायगा और साहसपूर्ण ऐतिहासिक तथ्यों का प्रमाण 
पेश करते हैं कि उनका समाज सर्वाधिक चिरजीवी है। अतः शक्ति के किचित्‌ . 
दिखाँवे के साथ वे इस तक का सहारा छेते हैं। प्रामाणिकता के किचित्‌ दिखावे 
के साथ वे घोषणा करते हैं कि व्यक्ति को अल्पतर जीवन प्रदान करनेवाली व्यवस्था 
की अपेक्षा उसे दीधतम जीवन प्रदान करनेवाली व्यवस्था निद्िचत रूप से श्रेष्ठ है। 

दूसरी ओर एकत्व के भाव के समर्थक भी सभी कालों में रहे हैं। उपनिपदों, 
बुद्धों और ईसा मसीहों तथा अन्य महान्‌ धर्मोपदेष्टाओं के समय से हमारे वर्तमान 
काल तक नयी राजनीतिक महत्त्वाकांक्षाओं में, उत्पीड़ितों तथा पददलितों के 
दावों तथा विशेपाधिकारों से विह्ीन व्यक्तियों के दावों में, बल इसी एकता और 
एकरूपता की एक आवाज़ बुलंद हुई है। किन्तु मानव प्रकृति अपने को व्यक्त करती 
ही है। जिन्हें कोई सुविधा प्राप्त है, वे उसे वनाये रखना चाहते हैं और उन्हें कोई 
तक मिल जाता है--चाहे वह कितना भी एकांगी और रही क्‍यों न हो--और वे 
उस पर डटे रहते हैं। दोनों ही पक्षों पर यह बात लागू होती है। 

दर्शन या तत्त्वज्ञान में यह प्रश्न दुसरा रूप धारण कर लेता है। बौद्धों का कहना 
है कि इस दृद्य प्रपंच के मध्य एकता स्थापित करनेवाली वस्तु खोजने की हमें 
आवश्यकता नहीं। दृश्य जगत्‌ पर ही हमें सन्‍्तोष करना चाहिए। चाहे कितनो 
भी दुःखमय और निर्वेल क्यों न हो, यह विविधता जीवन का सार है, उससे अधिक 
हमें कुछ नहीं मिछ सकता। वेदात्ती कहता है कि केवल एकत्व ही ऐसी वस्तु है, 
जिसका अस्तित्व है; विविधता तो केवल दृश्य प्रपंच, क्षणभंगुर और प्रतीयमान * 
है। वेदान्ती कहता है, नानात्व मत देखो, एकत्व की ओर वापस जाओ |” बौद्ध 
कहता है, एकत्व से बचो, वह भ्रान्ति है; नानात्व की ओर जाओ ।' धर्म तथा 
दर्शन में वे ही मतभेद हम लोगों के समय तक चले आ रहे हैं, क्योंकि वस्तुतः ज्ञान 
के मूल तत्त्वों की संख्या वहुत कम है। दर्शन और दाशंनिक ज्ञान, धर्म तथा धार्मिक 
ज्ञान पाँच हजार वर्ष पूर्व अपनी पराकाष्ठा तक पहुँच गये और हम लोग उन्हीं 
सत्यों को विभिन्न भाषाओं में केवल दृहरा भर रहे हैं, कभी कभी नये दृष्टान्तों द्वारा 
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उन्हें समृद्ध भर कर देते हैं। इसलिए आज भी यह एक संघप है। एक पक्ष 
चाहता है कि हम दृश्य प्रपंच में क़रायम रहें, इत विविधताओं पर आरूड रहें और 
वह तक के बड़े आग्रह से संकेत करता है कि विविधता को रखना ही होगा, क्योंकि 
जब वह खत्म हो जायगी, तव प्रत्येक वस्तु समाप्त हो जायगी। जीवन का हम जो 
अर्थ लुगाते हैं, उसका निमित्त नानात्व है। इसीके साथ दूसरा पक्ष दृढ़ साहस के 
साथ एकत्व की ओर संकेत करता है। 
जव हम नीतिशास्त्र पर विचार करते हैं, तो हमें वड़ा अंतर मिलता है। 
शायद यही एक विज्ञान है, जो इस संघर्ष का साहसपूर्ण अतिक्रमण करता है। 
क्योंकि नीतिशास्त्र एकता है; इसका आधार है प्रेम। वह इस विविवता पर 
दृष्टिपात नहीं करता। नीतिझास्त्र का एकमात्र उद्देश्य है, यह एकत्व और यह 
_एकरूपता। आज तक मानव जाति नैतिकता के जिन उच्चतम विघानों की खोज 
कर सकी है, वे विविधता नहीं स्वीकार करते, उसकी खोज-बीन के निमित्त रुकने 
के लिए उनके पास समय नहीं है, उनका एक उद्देश्य वत्त वही एकरूपता लाना है। 
भारतीय मस्तिष्क--मेरा अभिप्राय वेदान्ती मस्तिप्क से है---अधिक विश्लेपक है 
और उसने समस्त विश्लेषण के परिणामस्वरूप इस एकत्व का पता लगाया 
और उसने एकत्व के इस एक भाव पर प्रत्येक वस्तु को आधारित करना चाहा। 
किन्तु जैसा कि हम चर्चा कर चुके हैं, उसी देश में अन्य मस्तिष्क (बौद्ध) थे, जो 
वह एकत्व कहीं नहीं देख सके । उनकी दृष्टि में संपूर्ण सत्य विविधता का ही 
समुच्चय है और एक वस्तु का दूसरी से कोई सम्बन्ध नहीं है। 
प्रोफ़ेसर मैक्समूलर ने अपनी एक पुस्तक में एक पुरानी यूनानी कहानी का 
उल्लेख किया है, जो मुझे स्मरण है। उसमें वताया गया है कि एक ब्राह्मण किस 
प्रकार एथेन्स में सक्रेटिस के यहाँ गया। ब्राह्मण ने पूछा, सर्वोच्च ज्ञान क्या है ? ” 
और सक्रेटिस ने जवाव दिया, “मनुप्य को जान लेना समस्त ज्ञान का चरम लक्ष्य 
सौर उद्देश्य है।” “परन्तु ईश्वर को जाने विना आप मनुष्य को कैसे जान सकेंगे ? ” 
ब्राह्मण ने प्रत्युत्तर दिया। एक पक्ष, जो यूनानी पक्ष है और जिसका प्रतिनिधित्व 
आधुनिक यूरोप करता है, मनुप्य-नान पर वल देता है; भारतीय पक्ष, जिन्नका 
अधिकांश प्रतिनिधित्व संसार के प्राचीन घर्मं करते हैं, ईश्वर-ज्ञान पर वर देता 
है। एक प्रकृति में ईइवर तथा दूसरा ईइवर में प्रकृति का दर्शन करता हैं। वर्तमान 
काल में शाबद हम लोगों को यह सुविधा प्राप्त हुई है कि दोनों दृष्दिकोणों के प्रति 
तटस्थ रहकर सब पर निष्पक्ष विचार कर सकें। यह एक तथ्य है कि विविधता 
का अस्तित्व है और यदि जीवन को कायम रहना है, तो यह (विविवता) मवध्य 
रहेगी। यह भी एक तथ्य है कि इस नानात्व में और इसके वीच एकत्व को अवगत 
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करना होगा। प्रकृति में ईश्वर दिखायी पड़ता है, यह तथ्य है। परन्तु यह भी 
एक तथ्य है कि प्रकृति का दर्शन ईइ्वर में होता है। मनुष्य-ज्ञान सर्वोच्च ज्ञान है 
और केवल मनुष्य-ज्ञान द्वारा ही हम ईश्वर को जान सकते हैं। यह भी एक तथ्य 
है कि ईश्वर-ज्ञान सर्वोच्च ज्ञान है और केवल ईइवर-ज्ञान से ही हम मनुष्य को जान 
सकते हैं। यद्यपि देखने में ये दोनों वक्तव्य परस्पर विरोधी जान पड़ सकते है 
किन्तु वे मनुष्य की प्रकृति की आवश्यकता हैं। समस्त विश्व नानात्व में एकत्व 
तथा एकत्व में नानात्व का खेल है। समस्त विहव भेद-अभेद की करीड़ाभूमि 
है; समस्त विश्व असीम में ससीम की लीला है। दूसरे को भ्रहण किये विना हम पहले 
को अंगीकार नहीं कर सकते। लेकिन हम दोनों को न तो एक ही प्रत्यक्ष बोध 
के रूप में ग्रहण कर सकते हैं और न एक ही अनुभूति के तथ्य के रूप में। फिर भी 
इसी प्रकार यह क्रम सदा चलता रहेगा। है 
अतएव जब हम घर्मं की विवेचना करते हैं, जो हमारे लिए नीतिशास्त्र की 
अपेक्षा अधिक विशेष अभिप्राय का विषय है, तो जब तक जीवन का अस्तित्व 
रहेगा, तव तक ऐसी अवस्था का होना असम्भव है, जिसमें सारी विविवताओं का 
लोप होकर एक सी मृत समरूपता क़ायम हो जाय। यह वांछतीय भी नही | साथ ही 
तथ्य का दूसरा पहलू है--एकत्व का अस्तित्व पहले से ही है। यह है विचित्र 
दावा--यह नहीं कि इस एकत्व को बनाना है, वरन्‌ यह कि इसका अस्तित्व पहले 
से ही है और उसके विना तुम्हें नानात्व का किचित्‌ प्रत्यक्ष नहीं हो सकता। यह 
सब धर्मो का दावा रहा है। जब कभी किसीने ससीम का प्रत्यक्ष किया है, तव उसने 
असीम का भी प्रत्यक्ष किया है। कुछ ने ससीम पर वलू दिया और घोषित किया कि 
उन्होंने वाह्य ससीम का प्रत्यक्ष किया; दूसरों ने असीम पक्ष पर वलू दिया और 
घोषित किया कि उन्होंने केवछ असीम का प्रत्यक्ष किया। पर हम जानते हैं कि 
यह ताकिक आवश्यकता है कि हम एक के विना दूसरे का प्रत्यक्ष नहीं कर सकते। 
इसलिए दावा यह है कि यह एकत्व, यह पूर्णत्व---जैसा कि इसे हम कह सकते हैं--- 
बनने को नहीं है, इसका पहले से ही अस्तित्व है और यह यहाँ विद्यमान है। हमें 
केवल उसे मान्यता प्रदान करना है और उसे समझना है। चाहे उसे हम जानते 
हों या नही, चाहे उसे हम स्पप्ट भाषा में व्यक्त कर सकते हों या नहीं, चाहे इस 
प्रत्यक्ष में इन्द्रिय-प्रत्यक्ष की स्पप्टता और शक्ति हो या न हो, पर वह है अवद्य। 
सपने मन की ताकिक आवश्यकता के कारण हम यह स्वीकार करने 
के लिए वाघ्य हैं कि वह यहां विद्यमान है, अन्यया ससीम का प्रत्मक्ष न हो 
पाता। मैं द्रव्य और गुण के प्राचीन सिद्धान्त की चर्चा नहीं कर रहा हैं, वरन्‌ 
एकत्व की चर्चा कर रहा हूँ कि इस सब दृश्य प्रपंच-समूह के बीच चेतना का यह 
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तथ्य तो हृदयंगम होता ही है कि मैं और तुम एक दूसरे से भिन्न है और साथ ही 
यह चेतना भी कि मैं और तुम एक दूसरे से भिन्न नही हैं। उस एकत्व के बिना 
ज्ञान असम्भव होता। अभेद के भाव विना न प्रत्वक्ष वोच होगा, न ज्ञान। 
इसलिए दोनों साथ साथ चलते है। 

अतएब यदि परिस्थितियों की पूर्ण एकहूपता नीतिशञास्त्र का उद्देश्य हो, तो 
वह असस्भव प्रतीत होता है। चाहे हम कितना भी प्रयत्न क्यों न करें, सव मनुष्य 
एक से कभी नहीं हो सकते ! मनुप्य जन्म से ही भिन्न भिन्न होगे; कुछ में अन्य की 
अपेक्षा अधिक सामथ्ये होगा; कुछ में स्वाभाविक क्षमता होगी, दूसरों मे नहीं; 
कुछ के शरीर पूर्ण विकसित होंगे और दुसरों के नहीं। हम इसे कभी रोक नहीं 
सकते। इसके साथ ही विभिन्न आचार्यो द्वारा उपदिष्ट नैतिकता के ये अद्भुत 
शब्द हमारे कर्ण-कुहरों में प्रविष्ट होते है--- एक ही ईश्वर को सबमें सम भाव से 
देखनेवाला मनीपी 'ुरुष आत्मा से आत्मा की हिंसा नही करता और इस प्रकार 
परम गति को प्राप्त होता है। जिसका अन्तःकरण समता मे अर्थात्‌ सब भूतों में 
स्थित ब्रह्मझप सम भाव में निश्चलूतापूर्वक स्थित हो गया है, उसने जीवितावस्था 
में ही जन्म को जीत लिया है; और क्योंकि ब्रह्म निर्दोष है, इसलिए जो समदर्शी 
एवं निर्दोष है, वे ब्रह्म में ही स्थित कहे जाते है। हम इसे अस्व्रीकार नही कर 
सकते कि यही यथा भाव है; फिर भी इसीके साथ यह कठिनाई उपस्थित होती है 
कि वाह्य रूपों तथा अवस्था में कभी साम्य प्राप्त नहीं हो सकता। 

किन्तु जिसकी सम्प्राप्ति हो सकती है, वह है विशेषाधिकार का निराकरण। 
सारे संसार के समक्ष वास्तव में यही कार्य है। प्रत्येक जाति और प्रत्येक देग के 
सामाजिक जीवन में यह संघर्ष होता रहा है। कठिनाई यह नही है कि कोई जन- 
समूह किसी अन्य जनसमूह से प्रकृत्या अधिक मेघावी है, परन्तु क्या जिस जनसमूह 
को वौद्धिक सुविधाएं प्राप्त है, वह्‌ उन लोगों के शारीरिक नुख-भोग भी छोन ले 
जिनको वे सुविधाएं प्राप्त नही हैं। संघर्ष है उस विधेषाधिकार के उन्मूलन का। 
यह स्वयंसिद्ध तथ्य है कि अन्य लोगों की अपेक्षा कुछ लोगों में गारोरिक बल अधिक 


क्र देंगे; 


होगा और इस प्रकार स्वाभाविक है कि वे निर्वल्त को दवा देंगे या परास्त कर देगे; 
परन्तु यह क़ानून नहीं कहता कि इस बल के कारण जीवन के सभी प्राप्य नुसो को 





१. सम पश्यन्हि सर्वक्ष समवस्यितमीशइवरम्‌। 
न हिनस्त्यात्मनात्मानं ततो याति परां गतिन्‌ ॥ गीता ॥ १३॥२८ ॥ 
इहूव तैजितः सर्गों येयां साम्ये स्थित मनः। 
निर्दोष हि सम ब्रह्म तस्मादुवह्मणि ते स्थिताए॥ गीता ॥फ १ ९।॥। 
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वे स्वयं अपने में समेट लें, और संघर्ष इसीके विरुद्ध रहा है। यह स्वाभाविक है कि 
कुछ लोग स्वभावतः सक्षम होने के कारण दूसरों की अपेक्षा अधिक घन संग्रह कर 
लें; किन्तु धत प्राप्त करने के इस सामथ्यं के कारण वे उन छोगों पर अत्याचार 
और अन्वाधुन्व व्यवहार करें, जो उतना अधिक घन संग्रह करने में समर्थ न हों, 
तो यह क़ानून का अंग नहीं है, और संघर्ष इसके विरुद्ध हुआ है। अन्य के ऊपर 
सुविधा के उपभोग को विशेषाधिकार कहते हैं और इसका विनाश करना युग यु 
से नैतिकता का उद्देश्य रहा है। यह कार्य ऐसा है, जिसकी प्रवृत्ति साम्य और एकल 
की ओर है तथा जिससे विविधता का विनाश नहीं होता। 

इन विविघताओं को अनन्त काल तक रहने दो; यह तो जीवन का सार है। 
अनन्त काल तक हम सव इस प्रकार लीला करेंगे। तुम धनी होगे, मैं निर्धन; तुम 
सबल होगे और मैं निर्वछ; तुम विद्वान होगे और मैं अज्ञानी; तुम बहुत आध्यात्मिक 
होगे और मैं कम। किन्तु उससे क्या ? हम लोग वैसे बने रहें; लेकिन चूँकि तुममें 
शारीरिक तथा बौद्धिक बल अपेक्षाकृत अधिक है, इसलिए तुम्हें मेरी अपेक्षा 
अधिक विशेषाधिकार कदापि नहीं प्राप्त होना चाहिए और यदि तुम्हारे पास अधिक 
धन है, तो कोई कारण नहीं कि तुम मुझसे बड़े समझे जाओ, क्योंकि विभिन्न दशाओं 
के बावजूद वही अभेद यहाँ विद्यमान है। 

नानात्व के वावजूद एकत्व को स्वीकार करना, प्रत्येक वस्तु के हमारे लिए 
भयप्रद प्रतीत होने के बावजूद अन्तःकरण में ईइवर को स्वीकार करना, सभी 
प्रत्यक्ष दुवेछताओं के वावजूद असीम बल को प्रत्येक का गुण स्वीकार करना और 
ऊपरी सतह के सभी विरोधाभासों के बावजूद आत्मा की शाइवत, अनन्त और 
तात्विक पवित्रता को स्वीकार करना नीतिशास्त्र का कार्य रहा है और भविष्य 
में भी रहेगा, न कि विविधता का विनाश करना और वाह्य जगत्‌ में एकरूपता की 
स्थापता करना--जो असम्भव है, क्योंकि उससे मृत्यु तथा विनाश हो जायगा। 
इसे हमें स्वीकार करना पड़ेगा। केवल एक पक्ष का ग्रहण और उस पक्ष की अर्द्ध 
स्वीकृति खतरनाक है और उससे विवाद की आशंका है। सम्पूर्ण वस्तु को हमें 
यथावत्‌ ग्रहण करना होगा, अपना आधार बनाकर उसे पर खड़ा होना होगा तथा 


व्यक्ति के रूप में एवं समाज के इकाई-सदस्य के रूप में अपने जीवन के प्रत्येक अंग 
में उसे चरितार्थ करना होगा। 


सम्यता का अवयब वेदान्त 
(एअर्ली लॉज, रिजवे गाड्डेन्त, इंग्लैण्ड में दिये गये एक भाषण का उद्धरण ) 


जो लोग किसी वस्तु का केवल वाह्म स्थूछ स्वरूप ही देखने में समर्थ हैं, 
वे भारतीय राष्ट्र को केवल विजितों, पीड़ितों तथा स्वप्लद्रष्टाओं और दाशैनिकों 
'की जाति समझते हैं। वे इस वात को समझने में असमर्थ है कि आध्यात्मिक क्षेत्र में 
भारत ने संसार को जीत लिया है। निःसदेह यह सच है कि जिस प्रकार अत्यधिक 
कार्यशील पाइ्चात्य बुद्धि प्राच्य अन्तर्वेक्षण और चिन्तनशीरूता को अपनाने से 
लाभान्वित होगी, उसी प्रकार प्राच्य वुद्धि भी किचित्‌ अधिक कार्यशीलता तथा ऊर्जे- 
स्विता के द्वारा लाभान्वित होगी। फिर भी, हम पूछ सकते है कि वह शक्ति क्‍या 
है, जिसके कारण सहिष्णु तथा पीड़ित जातियाँ---हिन्दू तथा यहूदी, जिन दो जातियों 
से विश्व के महान्‌ धर्म निकले, जीवित रहीं, जब कि अन्य राष्ट्र विनष्ट हो गये ? 
इसका कारण केवल आध्यात्मिक शक्ति हो सकती है। आज भी हिन्दू शान्त भाव 
से जीवित हैं; तथा यहुदी, जब वे फ़िलिस्तीन में रहते थे, तव की अपेक्षा आज अधिक 
संख्या में पाये जाते है। भारतीय दर्शन समस्त सभ्य ससार में व्याप्त हो गया 
है और अपनी इस यात्रा में सभ्यताओं को ओतप्रोत तथा परिमारजित करता गया 
है। इसी प्रकार, प्राचीन काल में भी जब यूरोप अज्ञात था, भारत का वाणिज्य 
अफ्रीका के छोर तक पहुँच गया था, विश्व के अन्य भागों से आवागमन स्थापित 
कर चुका था, जिससे यह मान्यता निर्मूछ सिद्ध हो जाती है कि भारतीय अपने 
देश के बाहर कभी नहीं गये। 
यह भी ध्यान देने योग्य है कि किसी विदेशी शविति का भारत पर आधिपत्य, 
उस शक्ति के इतिहास में उसे एक मोड़ देनेवाला विन्दु रहा है, जिससे उसको 
घन, वैभव, राज्य तथा आध्यात्मिक विचार प्राप्त होते रहे हैं। जब कि एक 
पाइचात्य मनुष्य यह नापने का प्रयत्न करता है कि उसके लिए कितना अधिक 
परिग्रह और भोग कर सकना संभव है, प्राच्य मनुष्य विपरीत दिशा में जाता हैं 
और नापता सा है कि वह कम से कम कितनी भौतिक संपत्ति से काम चला सकता 
है। उस प्राचीन जाति में ईइवर को प्राप्त करने के प्रयत्न का सूत्र हम वेदों ३ 
पाते हैं। उस ईदवर की प्राप्ति के हेतु उन छोगों ने उपासना के विभिन्न कह 


हि] 
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को अपनाया। पितरों की पूजा से आरम्भ कर वे लोग अग्नि, अर्थात्‌ अग्निदेवता, 
इन्द्र, अर्थात्‌ तड़ित के देवता तथा देवाधिदेव वरुण तक पहुँच गये। ईश्वर सम्बन्धी 
कल्पना का विकास, अर्थात्‌ वहुदेववाद से एकेश्वरवाद, हम सभी धर्मों में पाते 
हैं। इसका सही अर्थ यह है कि वह ईश्वर वनजातियों के देवताओं में प्रवान है, 
विर्व की सृष्टि करता है, शासन करता है तथा प्रत्येक हृदय को देखता रहता है। 
इस प्रकार से यह ऋमिक विकास वहुदेववाद से एकेश्वरवाद की ओर ले जाता है। 
परन्तु ईइवर की यह मानवीय कल्पना हिन्दुओं को सन्तुष्ट नहीं कर सकी। 
यह कल्पना उन लोगों के लिए, जो दिव्य तत्त्व का अन्वेषण कर रहें थे, अत्यधिक 
मानवीय थी। अतएव, उन लोगों ने ईश्वर का अन्वेषण इन्द्रियजन्य तथा वाह्य 
भौतिक जगत्‌ में करना छोड़ दिया और अपना ध्यान अन्‍्तर्जगत्‌ के प्रति केन्द्रित 
किया। क्‍या कोई अन्तर्जंगत्‌ है भी? वह है तो क्‍या है? यह है आत्मा। यह 
स्वयंस्वरूप है तथा केवल यही एक ऐसा तत्त्व है, जिसके विषय में कोई व्यक्ति 
निश्चित हो सकता है। यदि वह स्वयं अपने को जान ले, तो वह समूचे ब्रह्माण्ड 
को जान सकता है, अन्यथा नहीं। यही प्रइन दूसरे रूप में काल के प्रारम्भ 
में ही, ऋग्वेद में पूछा गया था--'कौन अथवा क्या आदि काल ही से वर्तमान 
था ?” इस प्रइत का उत्तर क्रम से वेदांत दर्शन ने दिया कि आत्मा ही आदि काल 
में स्थित थी, अर्थात्‌, जिसे हम ब्रह्म, विश्वात्मा तथा स्वयंस्वरूप कहते हैं, वह 
शक्ति है जिसके द्वारा प्रारम्भ से ही सभी तत्त्व व्यक्त हुए थे, हो रहे हैं और होंगे। 

वेदान्त के दा्शनिकों ने उपर्युक्त प्रश्न का हल करते हुए नीतिशास्त्र के मूल 
आधार का भी आविष्कार किया। यद्यपि सभी धर्म हत्या मत करो; हिंसा मत 
करो; अपने पड़ोसियों को अपने ही जैसा प्यार करो" इत्यादि नैतिकतामूछक 
आचार की शिक्षा देते हैं, परन्तु किसी भी धर्म ने इन शिक्षाओं के मौलिक सिद्धान्त 
पर प्रकाश नहीं डाला है। मैं अपने पड़ोसी को क्‍यों न हानि पहुँचाऊं?” इस 
प्रशत का सन्‍्तोषजनक अथवा निशचयात्मक उत्तर तव तक नहीं प्राप्त हो सका, 
जव तक हिन्दुओं ने, जो केवल धामिक अन्च नियमों से ही सन्तुष्ट नहीं हो सकते 
थे, इसका हल आध्यात्मिक विचारधारा से नहीं किया। अतएव, हिन्दुओं का 
-कहना है कि यह आत्मा सम्पूर्ण तथा सर्वव्यापी है; अतः अनन्त है। दो अनन्त 
तत्त्वों का अस्तित्व नहीं हो सकता, क्योंकि वे एक दूसरे को सीमित कर देंगे और 
स्वयं भी परिमित हो जायेंगे। एक वात और; प्रत्येक जीवात्मा उस विश्वात्मा 
का, जो कि अनन्त है, एक अंश है। अतः अपने पड़ोसी को हानि पहुँचाकर मनुप्य 
वस्तुत: स्वयं अपने आपको हानि पहुँचाता है। यह सभी नीति-संहिताओं का 
आधारभूत दाशनिक सत्य है। 


ञ 


११५ सभ्यता का अवयव वेदान्त 


बहुघा यह विश्वास कर लिया जाता है कि एक व्यक्ति पूर्णता प्राप्त करने 
की यात्रा में भरान्ति से सत्य की ओर जाता है तथा जब एक विचार से दूसरे विचार 
पर पहुँचता है, तो वह पहलेवाले विचार को निश्चयात्मक हूप से अस्वीकृत कर 
देता है। परन्तु कोई भी भ्रान्ति सत्य की ओर नही ले जा सकती। विभिन्न दक्षाओं 
के अतिक्रमण में जीवात्मा एक सत्य से दूसरे सत्य की ओर जाता हैं, क्योंकि वह 
निम्न कोटि के सत्य से उच्चतर कोटि के सत्य की ओर जाती हैं। यह वात निम्नां- 
कित उदाहरण से स्पष्ट की जा सकती है। मान लो कि एक मनुष्य सूर्य की भोर 
जा रहा है और हर एक पग पर उसका फ़ोटो छेता जाता है। परन्तु जब वह सचमुच 
ही सूर्य तक पहुँच जाता है, तव उसका लिया हुआ पहला फ़ोटो दूसरे से, और इसरा 
तीसरे से या अन्तिम फ़ोटो से कितना भिन्न होगा! परल्तु ये सभी एक दूसरे 
से अत्यधिक भिन्न होते हुए भी सत्य हैं। केवल समय तथा स्थति की परिवर्तित 
दशाओं से वे विभिन्न दीख पड़ते है। इस सत्य की मान्यता ही के कारण एक 
हिन्दू सभी धर्मों में, निकषष्ट से उत्कृष्ट में भी उस सार्वभौम सत्य को देखने में समर्थ 
होता है। इस दृष्टिकोण के कारण हिन्दुओं ने कभी धामभिक उत्पीड़न का आश्रय 
नहीं लिया। (यहाँ तक कि) आज एक मुसलमान सन्त की दरगाह, जो मुसलमानों 
द्वारा निरादुत और विस्मृत कर दी गयी है, वह हिन्दुओं द्वारा पुजी जाती है! 
इस प्रकार की सहिष्ण प्रवृत्ति के अनेक उदाहरण दिये जा सकते हैं। 

प्राच्य बुद्धि तव तक सत्तुष्ट नहीं हो सकती, जब तक सम्पूर्ण मानवता हारा 
ईप्सित लक्ष्य--एकत्व को प्राप्त न कर के। पाइ्चात्य वैज्ञानिक एकत्व को अगु 
या परमाणु में खोजता है और जब वह इसे पा छेता है, तब उसको आगे और कुछ 
खोजने को नही रह जाता। इस प्रकार जब हम आत्मा या स्वयं की एकता प्राप्ल 
कर लेते हैं, जिसे आत्मा कहते हैं, तव हम आगे नहीं जा सकते। अतः यह स्पष्ट 
है कि इस वाह्मय जगत्‌ में जो कुछ हैं, वह उसी एक तत्त्व का व्यक्त स्वहप है। 

फिर भी, वैज्ञानिक को भी अध्यात्म को मान्यता देने की आवश्यकता तव 
आ पड़ती है, जब वह कल्पना करता हैं कि एक परमाणु, जिसकी छूम्बाई और 
चौड़ाई नहीं होती, वह भी संयुक्त होकर, विस्तार, लम्बाई तथा चौड़ाई का कारण 
बन जाता है। जब एक अणु दूसरे अणु पर क्रियाशील होता है, तो इसका कारण 
कोई माध्यम होगा ही। वह माध्यम क्या है? यह (शायद) एक तीसरा परमाणु 
होगा। यदि ऐसा है, तो भी इस प्रइत का हल नहीं हो सकता है, क्योंकि ये दो 
परमाणु तीसरे पर कसे क्रियाशील होंगे ? यह स्पष्ट ही एक असंगत तथा तकं-विरुद्ध 
विचार है। इस प्रकार के विरोधाभासी पद सभी भौतिक विज्ञानों की आवश्यक 
परिकल्पनाओं में पाये जाते हैं, जैसे कि विन्दु वह है, जिसका कोई अंश या विस्तार 
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न हो; या रेखा वह है, जिसमें चौड़ाईरहित रूम्बाई हो। परन्तु ऐसी कल्पनाएँ न 
देखी जा सकती हैं और न विचारगम्य ही हैं। क्‍यों ? इसलिए कि ये इन्द्रियों 
द्वारा बोधगम्य नहीं है और ये दाशंनिक कल्पनाएँ हैं। अतः हम देखते हैं कि बुद्धि 
ही अन्ततः सभी प्रत्यक्षों को स्वरूप प्रदान करती है। जब मैं एक कुर्सी को देखता 
हूँ, तब वह कुर्सी मेरी आँखों के बाहर की असली कुर्सी नहीं होती, जिसका हमें 
बोध होता है; परन्तु, वह (कुर्सी) किसी बाह्य वस्तु तथा तज्जन्य मानसिक 
प्रतिमा का संयोग ही होती है। इस प्रकार एक भौतिकवादी भी अन्ततोगत्वा 
अध्यात्म की ओर प्ररित हो जाता है। 


वेदान्त का सार तत्व तथा प्रमाव 


(वोस्टन के ट्वेन्टिएथ सेन्चुरी क्लब में दिया गया भाषण) 

इस सांध्यकालीन विषय पर कुछ बोलने के पहले, जब कि मुझे यह अवसर 
मिला है, क्या तुम धन्यवाद के कुछ शब्द कहने की अनुमति प्रदान करोगे ? मैं तीन 
वर्षो तक तुम लोगों के साथ रहा। मैं प्राय: परे अमेरिका का भ्रमण कर चुका हूँ, और 
चूँकि अब मैं अपने स्वदेश लौट रहा हूँ, यह्‌ ठीक होगा कि मैं अमेरिका के इस एथेन्स 
में, अपनी क्ृतज्ञता प्रकट करने के लिए इस अवसर का सद॒पयोग करूँ। जब मैं 
प्रथम वार इस देश में आया, तो मैंने कुछ दिनों के बाद सोचा कि मैं इस राष्ट्र 
पर एक पुस्तक लिखूँगा। परन्तु तीन वर्षों के आवास के उपरान्त मैं यह पा रहा 
हूँ कि मैं एक पृष्ठ भी नहीं लिख सकता। इसके विपरीत, बहुत से देशों के भ्रमण 
के बाद मैं यह अनुभव करता हूँ कि वेश-भूषा, खान-पान तथा तौर-तरीक़ों की छोटी- 
मोटी सभी वाह्य विभिन्नताओं के नीचे मानव अखिल विश्व में मानव ही है, 
सर्वंत्न वही अद्भुत मानव प्रकृति विद्यमान है। फिर भी कुछ विशेषताएँ तो होती 
ही हैं, अतः मैं थोड़े से शब्दों में यहाँ के अनुभवों को संक्षेप में कहना चाहूँगा। 
अमेरिका की इस भूमि में मनुष्य की विशेषताओं के सम्बन्ध में कोई प्रइन नहीं 
पूछा जाता । यदि मनुष्य मनुष्य है, तो इतना ही ययेष्ट है और वे (अमेरिकावासी ) 
उसे अपने हृदथ में स्थान दे देते हैं। यह एक ऐसा तथ्य है, जिसको मैंने विश्व के 
अन्य किसी देश में नहीं देखा। 

मैं यहाँ एक भारतीय दर्शव का, जिसे वेदान्त कहते हैं, प्रतिनिधित्व करने 
आया था। यह दर्शन अत्यन्त प्राचीन है। यह दर्शन उस विज्ञाल पुरातन आर्य- 
साहित्य से उद्गत हुआ है, जिसे वेदों के नाम से पुकारते हैं। यह वेदान्त दर्शन 
मानो झताब्दियों तक संग्रहीत और चयन किये गये उस विग्ञाल साहित्य के अन्तर्गत 
सभी विचारधाराओं, अनुभवों तया विवेचनों का सर्वोत्तम पुष्प है। इस वेदान्त 
दर्शन की कतिपय विशेषताएँ हैं। प्रथमतः, यह पूर्णेरृपेण अवैयक्तिक है। इसकी 
उत्पत्ति किसी व्यक्तिविशेष या बर्मगुरु से नहीं हुई। एक व्यक्तिविभेष को केद्ध में 
रखकर वह अपनी प्रतिप्ठा नहीं करता। परन्तु जो दर्शन किसी व्यक्तिविधेष को 
केन्द्रित करके प्रतिपादित हुए हैं, उनके विरुद्ध भी इसको कुछ कहना नहीं। 
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आगे चलकर भारत में कुछ व्यक्तियों को केद्ध बनाकर बौद्ध वर्म तया हमारे अन्य 
कर्वाचीन संप्रदायों का उदय हुआ। ये सव ईसाइयों और मुसलमानों की -माँति 
किसी न किसीको धामिक नेता के रूप में मानते हैं और उसमें अपनी निप्ठा रखते 
हैं। परन्तु वेदान्त दर्शन इन सभी विभिन्न सम्प्रदायों की पृष्ठभूमिवत्‌ हैं और 
बेदान्त तथा विव्व के अन्य किसी भी मत के वीच कोई ज्नगड़ा था विरोब 


नहीं है। 


वेदान्त दर्शन एक सिद्धान्च--जों विश्व के सभी धर्मों में पाया जाता है--अरतिं- 
पाव्ति करता हैं और यह दावा करता है कि मनुप्य (वस्तुतः) दिव्य हैं तथा जो 
कुछ भी हम लोग अपने चारों और देखते हैं, वह उसी दिव्यता के वीव से उददनृत 
हुआ है। हर एक वस्तु जो सुन्दर, वल्युक्त तथा कल्याणकारी हैं और मात्र 
प्रकृति में जो कुछ भी भक्तियाली है, वह सब उसी दिव्यता से उद्भूत हैं। यह 
दिव्यता यद्यपि बहुनों में अव्यक्त रहती है, मूलतः मनुप्य मनुप्य में कोई भेद नहीं 
हैं, सभी समानरूपेण दिव्य हैं। यह ऐसा ही है, जैसे पीछे एक अनन्त समुद्र हैं गौर 
उस अनन्त समुद्र में हम और तुम छोग इतनी सारी छहरें हैं मौर हममें से हर एक 
उस अनन्त को बाहर व्यक्त करने के निमित्त प्रयत्नशीछ है। अतः हममें से हर एक 
को वह सत्‌, चितू तथा आनन्द रूपी अनन्त समुद्र अव्यक्त रूप से, जन्मसिद्ध अबि- 
कार रुप में तथा स्वरूपत: प्राप्त हैं। उस दिव्यता की अभिव्यक्ति की न्यूनाविकर 
अवित से ही हम छोगों में विभिन्नता उत्पन्न होती हैं। अतएव वेदान्त का कहना हैं 
कि उसके आवार पर उससे व्यवहार नहीं करना चाहिए, जिमे वह प्रकट करता ह, 
वल्कि उसके अनुसार जिसका वह प्रतिनिधि है। चूँकि प्रत्येक मनुप्य दिब्यत्व का 
प्रतिनिधि है, और इसलिए हर एक वर्मचिक्षक को मनुप्य की भत्सेना करके नहीं, 
बल्कि मनुष्य में अन्ननिहित दिव्यता के जागरण के लिए सहायता करनी चाहिए । 

व्रेदात्त वह भी बतलाता है कि समाज या कर्म के किसी क्षेत्र में भक्ति की जो 
विद्याल राध्षि प्रदर्शित होती है, वह वस्तुतः भीतर से वाहर आती है, इसलिए जिसि 
अन्य सम्प्रदाय अन्तःस्फुरण (फ्राषु/&00०7) कहते हैं, उसे वेदान्त मनुप्य का 


बहि:स्फुरण कहने की स्वतन्त्रता लेता है। फिर भी वह किसी सम्प्रदाय से झगड़ता 
नहीं। बेदान्त का उन छोगों से भी झगड़ा नहीं है, जो मनृप्य की इस दिव्यता को 
नहीं समझते हैं। जात या अज्ञात रूप से हर मनप्य इस दिव्यता को व्यक्त करने 


का प्रयत्त कर नहा हूं। 


5 


मनुष्य एक छोट बक्से में कृप्शछित अनंत स्थप्रिय (विभरा८ 5एगाए़ ) 
जैसा है, जो कि अपने को खोलने का 


प्रयत्न कर रहा है। हम छोय जो भी सामामिक 


व्यवस्था देखते हैं, वह इस अनिव्यश्ि 


हैं इस अभिव्यक्षित का प्रबत्न मात्र है। घितने भी संवर्ष 


११९ वेदान्त फा सार-त्तत््व तया प्रभाव 


बुराइयां था प्रतिहन्द्िताएँ, जिसे हम रोग अपने चारों तरफ़ देरसे है, इस 
अभिव्यतित के न कारण है ओर ने कार्य ही! डँसा कि हसाने एफ मदास्‌ सत्ययेना 
मे कहा है, माल लो कि सेस की सिचाई के छिए ज्यशय की ऊपर ऊँसी संतरे पर 
है ओर उसका जल उस सेत में तेजी से प्रवेश करने का प्रयत्न करता है; परन्तु 
फाटक लगाकर उसी गति क्वशध कर दी गयी 2। परन्चु जेसे ही फाटक सो 


दिया जाता है, बहू जल अपनी प्रकृति के पनुसार देग से, रास्ते में घूद् या मदगी 


$.. -2० 






जो भी हो, उस पर प्रवाहित होने छगता है। परन्तु यह पूरे या गंदगी मनुप्प के दिय्प 
स्वरूप की अभिव्यतित के मे तो कार्य है और से फारणा ये सो सझा-मम्तित्यमान 
(८०-९०5पं॥था। ) दयाएं है, सतत. उनसा प्रतिशार किया जा सहला है 
वेदान्त का यहू दावा है कि सहू बिचार भारत के जतर था छागर सभी 
धर्मों भें पाया जाता है, पेवल कतियय धर्मो में यटू विचार पुराणा में सः 
प्रतीकवयाद वो रुप में प्रकट किया गया हें। बेदान्न गा दाबा है वि था 


कद | मे ग् कया. जल्द >> 
गप जाना था 


अन्तःरफरण बावल एफ हा नटा एिसा, आर से देव ।रहप मान का दि 
8 १ ४, 
/ 





ही हुई, भछे ही बढ़ किसना ही मनु क्यों ने हो, अधिर 
मानव रवभाव में प्रकाशन हुआ है, तथा हम लोग डिसे र संदानार कोर 


2] 


परोपफार पटनले है, बट भी एसी एक्स थी पधिदरतित माय +। छेगा साथ भी 
सरापकरार कदते है, बट भी एसो एक्स को आानद्यादत मान 6। एस छाव भा 
भाता है, जब हर मनष्य यह सनभस करना ४ 0 को िल्ज का सता अल  लटत लग रा 
जीता है, जब हर मनध्य यह असननतल करना ३. दिया शिययि सै साथ श्य ,, वार 

धर रे हि 5. ओके रर->>> :॥>7+ 5 जचिचछस जिडडर 5 %ु नाप 9 ६३ 
इसको बहू समसे या न सम, उसे प्रयाद करने के दिए दिख _ साध री । एस 


5 52, एव यो लभियतितती > धीरे बज सर 
एम प्रेम तया सटाबुभूति बहते है, यह छह की लमियतित टी 7 थोर यह 7 स्पः 
भाप जज कं सम्ग्मि 


मैतिकता और सदाचार या सायार है। यही उग्र थे दियाय सूप सरमग्भ 


तक 


. 


सम बड़ी है--में संछ्ेप में नटा गया है । 
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विचारों की अनंत विविधता को स्वीकार करना चाहिए और हर एक को एक ही 
विचारधारा के अन्तर्गत छाने का प्रयत्न नहीं करना चाहिए, क्योंकि लक्ष्य तो 
एक ही है। जैसा कि एक वेदान्ती अपनी काव्यमयी भाषा में कहता है--जिस 
प्रकार वहुत सी नदियाँ, जिनका उद्गम विभिन्न पर्वतों से होता है, ठेढ़ी या सीधी 
बहकर अन्त में समुद्र ही में गिरती हैं, उसी प्रकार ये सभी विभिन्न सम्प्रदाय तथा 
घर्म, जो विभिन्न दृष्टि-विन्दुओं से प्रकट होते हैं, सीधे या टेढ़े मार्गों से चलते हुए भी 
अन्ततः तुम्हींको प्राप्त होते है।' 

इस विचार की अभिव्यक्ति के रूप में, हम देखते हैं कि इस प्राचीनतम दर्शन 
ने अपने प्रभाव के द्वारा बौद्ध मत को, जो विश्व का प्रथम प्रचारक घ॒र्म है, अत्यक्षतः 
प्रेरित किया है। अप्रत्यक्ष रूप से इसने अलेक्जेन्ड्ियनों, नास्टिकों तथा मध्य- 
युगीन यूरोपीय विचारकों द्वारा, ईसाई घर्म को भी प्रभावित किया है। बाद में 
जर्मन विचारधारा को प्रभावित करते हुए, इसने दर्शन तथा मनोविज्ञान के क्षेत्र 
में प्रायः क्रान्ति उत्पन्न कर दी है। इस पर भी यह विज्ञाल प्रभाव जो संसार पर 
पड़ा, वह अलूक्ष्य ही रहा। जिस प्रकार रात्रि में ओस हलके से गिरकर वनस्पतियों 
के जीवन का पोषण करती है, उसी प्रकार धीरे घीरे तथा अलक्ष्य रूप से यह दिव्य 
वेदान्त दर्शन समूचे विश्व में मानव कल्याणार्थ फैल गया है। इस धर्म के प्रचार 
के लिए सेनाओं के अभियान का उपयोग नहीं हुआ। बौद्ध मत में, जो विश्व का 
एक बहुत बड़ा प्रचारक धर्म है, सम्राट्‌ अश्योक के अवशेष शिलालेख हमें प्राप्त हैं; 
जिनसे यह पता चलता है कि किस तरह धर्मंप्रचारक अलेक्ज़ेन्ड्रिया, एन्टिओक, 
ईरान, चीन तथा तत्कालीन सम्य जगत्‌ के अन्य बहुत से देशों में भेजे गये थे। 
ईसा के तीन सौ वर्ष पहले ही उन लोगों को यह शिक्षा दी गयी थी कि किसी धर्म 
की निन्‍दा नहीं करें---सभी धर्मों का आधार एक है, जहाँ कहीं भी वे हों; जितना 
तुमसे हो सके, उतना उनकी सहायता करो तथा उन सबको शिक्षा दो, परन्तु उनको 
हानि नहीं पहुँचाओ।* 

अतएव भारत में हिन्दुओं द्वारा कभी धामिक उत्पीड़न नहीं हुआ, वल्कि 
उन्होंने विश्व के सभी धर्मो के प्रति अदुभुत आदर का भाव ही रखा। हित्रू जाति 
के कुछ लोग जब स्वदेश से भगाये गये थे, तब हिन्दुओं ने उनको शरण दी, जिसके 
फलस्वरूप मलाबार के यहूदी अभी तक हैं। एक अन्य समय में उन्होंने नप्ठ- 
प्राय ईरानियों के अवशिष्ट अंश का स्वागत अपने देश में किया; और वे लोग 
आज भी हमारे मध्य हमारे एक अंग और प्रीति-माजन, वम्बई के आवुनिक पार- 
सियों के रूप में विद्यमान हैं। ईसा मसीह के शिष्य सेन्ट थामस के साथ जाने 
क्य दावा करनेवाले ईसाई लोगों को भी भारत में रहने तथा अपनी विचारधारा 


् 
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सुरक्षित रखने की अनुमति दी गयी। उन लोगों की एक बस्ती अव तक भारत 
में है। यह सहिष्णुता का भाव वहाँ न मरा है, न मरेगा, न मर सकता है। 

यह वेदांत की महती शिक्षाओं में से एक है। यह जानकर कि ज्ञात या अज्ञात 
रूप से हम सव उसी ध्येय को पहुँचने के लिए संघर्बंशील हैं, हम अधैर्यवान क्‍यों 
हों? यदि एक मनुष्य दूसरे से मंद है, तो हमें अधीर नहीं होना चाहिए; न उसे 
अपशब्द कहना चाहिए और न उसकी भरत्संता करती चाहिए। जब हमारे चक्ष्‌ 
उन्मीलित हो जाते हैं और हृदय पवित्र हो जाता है, उस दिव्य प्रभाव का 
कार्य, हर मानव हृदय में प्रस्फुटित होता हुआ वह ईश्वरीय उदुबोधन, अभिव्यक्त 
हो जायगा और तभी हम छोग मनुष्य मात्र के भ्रातृत्व का दावा करने में समर्थ 
होंगे। 

जब मनुष्य उच्चतम को प्राप्त कर लेता है, और वह न पुरुष देखता है, न 
स्‍त्री, न लिंग, न धर्म, न वर्ण, त जन्म, न ऐसे अन्य प्रकार के विभेदों को देखता है, 
वरन्‌ वह आगे बढ़ता जाता है और उस दिव्यता का अनुभव करता है, जो मानव 
का सत्य स्वरूप है, वह मनुष्यों में अन्तहित है--केवल तभी वह विश्वबन्धुत्व: 
को प्राप्त कर लेता है और केवल ऐसा ही व्यक्ति वेदान्ती है। 

यह वेदान्त के कतिपय व्यावहारिक और ऐतिहासिक परिणाम है। 


खुला रहस्य 
(लॉस एंजिलिस, कैलिफ़ोनिया में दिया हुआ भाषण) 


वस्तुओं को यथार्थ रूप में समझने के प्रयत्न में हम चाहे किसी दिशा में शुकें, 
गंभीर चिन्ता करने पर हमें दिखायी यही देगा कि अन्त में हम वस्तुओं की एक ऐसी 
अजीब अवस्था पर आ पहुँचते हैं, जो विरोधात्मक सी प्रतीत होती है; हम एक 
ऐसी वस्तु पर आ पहुँचते हैं, जो बुद्धि से ग्रहण तो नहीं की जा सकती, परन्तु फिर 
भी सत्य है। हम एक वस्तु लेते हैं--हम जानते हैं कि वह सान्‍्त है। लेकिन 
ज्यों ही हम उसका विश्लेषण करने लगते है, वह हमें एक ऐसे क्षेत्र में ले जाती है, 
जो बुद्धि के अतीत है। उसके गुण-धर्मो का, उसकी सम्भावनाओं का, उसकी शक्तियों 
और उसके सम्बन्धों का हम अन्त नहीं पा सकते। वह अनन्त वन जाती है। उदा- 
हरणार्थ, प्रतिदिन के व्यवह्व र का एक फूल ही ले लो। वह तो सान्त ही हैं। लेकिन 
ऐसा कौन है, जो कह सकता है कि मैं फूल के बारे में सब कुछ जानता हूँ ? उस 
फूल से संबंधित ज्ञान के अंत तक पहुँच जाना किसीके लिए भी सम्भव नहीं है। 
आरम्भ में फूल सान्‍्त प्रतीत होता था, अब वह अनन्त बन बैठा है। रेती का एक 
कण लो। उसका विश्लेषण करो। हम यह मानकर आरम्भ करते हैं कि वह 
सान्‍्त है; पर वाद में हम देखते हैं कि वह सान्त नहीं है, अनन्त है। फिर भी हम 
उसे सान्‍्त वस्तु की दृष्टि से ही देखते आये हैं। इसी तरह फूल को सी हम एक 
सान्‍्त वस्तु 'की दृष्टि से देखते हैं। 

यही विचारों और अनुभवों के विषय में सत्य है, चाहे वह भौतिक हो अथवा 
मानसिक। आरम्भ में हम वस्तुओं को छोटी समझकर ग्रहण करते हैं, लेकिन 
शीघ्र ही वे हमारे ज्ञान को धोखा दे देती हैं और अनन्त के गे में विछीन हो जाती 
हैं। महत्तम और प्रथम वस्तु जिसका बोध हमें होता है, वह हैं हम स्वयं । हमारे 
स्वयं के अस्तित्व” के वारे में भी ठीक ऐसी ही द्विधा है। इसमें सन्देह नहीं कि 
हमारा अस्तित्व है। हम देखते हैं कि हम सान्‍त जीव हैं। हम जन्म लछेते हैं और 
हमारी मृत्यु होती है। हमारे जीवन का क्षितिज परिमित है। हम इस विद्व में 
मर्यादित अवस्था में विद्यमान हैं। निस एक क्षण में हमारा अस्तित्व मिटा सकता 
है। हमारे छोटे छोटे शरीर जैसे-तैसे संकलित हैं, और किसी भी क्षण टुकड़े टुकड़े 
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होने के लिए तैयार से हैं। यह हमें निश्चित मालूम है। कम के क्षेत्र में हम कितने 
असहाय हैं ! हर घड़ी हमारी इच्छा कुंठित होती है। हम कितना करना चाहते 
हैं, और कितना कम कर पाते हैं! हमारी वासना का कोई अन्त नहीं। हम किसी 
भी वस्तु की वासना कर सकते हैं, कोई भी वस्तु चाह सकते हैं, हम व्याध-नक्षत्र 
तक पहुँचने की भी इच्छा कर सकते है। परन्तु हमारी कितनी कम इच्छाएँ पूर्ण 
होती हैं! शरीर ही हमारी इच्छाएँ पूर्ण न होने देगा। स्वयं प्रकृति ही हमारी 
इच्छा-पूर्ति के विरुद्ध है। हम असहाय हैं, दुर्बल हैं। भौतिक जगत्‌ के फूल या 
रेती के कण तथा मानस-जगत्‌ के विचारों के सम्बन्ध में जो सिद्धान्त लागू है, वही 
सिद्धान्त हज़ार गुना हमारे अस्तित्व के सम्बन्ध में छागू हैं। एक ही साथ सान्त 
और अनन्त होने के कारण हम भी अस्तित्व सम्बन्धी इसी दुविधा में है। हम समुद्र 
पर उठनेवाली लहरों के समान हैं। लहर समुद्र से नितान्त पृथक्‌ नहीं है, फिर भी 
वह स्वयं समुद्र नहीं है। लहर का ऐसा कोई हिस्सा नहीं है, जिसे हम ऐसा कह सकें 
कि यह समुद्र नहीं है।” 'समुद्र' यह अभिधान उस पर तथा समुद्र के प्रत्येक अंग 
पर समान रूप से छागू है, और फिर भी वह समुद्र से स्वतंत्र है। इसी तरह इस 
सत्तारूपी अनन्त सागर में हम छोटी छोटी ऊमियों के समान हैं। परन्तु जब हम 
स्वयं को सचमुच पकड़ना चाहते हैं, तो हम वैसा नहीं कर पाते, क्योंकि तव हम 
अनन्त बन जाते हैं। 

हम लोग मानो स्वप्न-जगत्‌ में चल रहे हैं। स्वप्नावस्था में स्वप्न सत्य ही 
होते हैं, लेकिन हम जैसे ही उनमें से किसी एक को पकड़ना चाहते हैं, वह गायब 
हो जाता है। ऐसा क्‍यों ? इसलिए नहीं कि वह झूठा था, वल्कि इसलिए कि वह 
तर्क और बुद्धि की ग्रहण-शक्ति से परे है। इस दुनिया की प्रत्येक वस्तु इतनी 
विशाल है कि उसकी तुलना में हमारी बुद्धि कुछ भी नहीं है, वह बुद्धि के नियमों से 
बँधने से इन्कार करती है। बुद्धि उसके आसयास जब अपने पाश फैलाना चाहती 
है, तो वह हंसती है। मानवात्मा के विषय में तो यह तत्त्व और भी हजार गुवा 
सत्य है। 'स्वयं हम' ही दुनिया में सवसे बड़ा रहस्य है। 

ओह ! यह सब कितना आश्चर्यमय है ! मनुष्य की आँख ही देखो, उसका 
कितनी आसानी से नाश हो सकता है। फिर भी, विद्याल सूर्यों का अस्तित्व केवल 
इसलिए है कि तुम्हारी आँखें उन्हें देख रही हैं। दुनिया इसलिए विद्यमान है कि 
तुम्हारी आँखें प्रमाण देती हैं कि वह विद्यमान है। ज़रा इस रहस्य पर विचार 
करो। ये वेचारी छोटी आँखें ! तेज़ उजाछा या एक जालपीन इन्हें नप्ट कर दे 


सकती है। लेकिन नाश के वृहृत्तम यंत्र, प्रढय काल के वलिप्ठतम साधन, आइचर्ये-_ कर 


पूर्ण घटनाएँ, कोटि कोटि तारे, सूर्य, चन्द्र, भूमण्डल---इन सबका अस्तित्व इन 
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छोटी आँखों पर अवलरूम्बित है और इन्हें इन दो छोटी आँखों के प्रमाणपत्र की 
आवश्यकता होती है। आँखें कहती हैं कि है प्रकृति, तुम विद्यमान हो' और हम 
विश्वास करते हैं कि प्रकृति विद्यमान है। हमारी सभी इच्द्रियों के संबंध में 
ऐसा ही है। 

यह क्‍या है? फिर कमजोरी है कहाँ? कौन वलिप्ठ है? कौन वड़ा है 
और कौन छोटा ? इस जगत्‌ में सब वस्तुएँ अद्भुत भाव से परस्परावलूम्बी हैं। 
यहाँ छोटे से छोटा परमाणु भी सम्पूर्ण विद्व के अस्तित्व के छिए आवश्यक है, 
फिर किसे हम ऊँचा कह सकते हैं और किसे नीचा? यह अन्वेषण के परे है। 
भला क्यों ? इसलिए कि न कोई बड़ा है और न छोटा। प्रत्येक वस्तु में वह अनन्त 
सत्तारूपी समुद्र ओतप्रोत है। वही अनन्त उनका सत्य स्वरूप है। और जो 
कुछ घरातल पर विद्यमान है, वह भी अनन्त ही है। वृक्ष अनन्त और इसी तरह 
प्रत्येक वस्तु, जो तुम देखते या छते हो, अनन्त है। रेत का प्रत्येक कण, प्रत्येक 
विचार, प्रत्येक जीव, प्रत्येक विद्यमान वस्तु अनन्त है। जो सान्‍्त है, वही अनन्त 
है और जो अनन्त है, वही सान्‍्त है। यही है हमारी सत्ता का स्वरूप । 

अब, यह सव सच हो सकता है, लेकिन अनन्त की यह प्रतीति वर्तमान अवस्था 
में हमें केवल अचेतन ही होती है। यह वात नहीं कि हम अपना अनन्त स्वरूप भूल 
गये हैं। हम अपना अनन्तत्व यथार्थतः कभी भूछ नहीं सकते। ऐसा कौन सोच 
सकता है कि उसका सम्पूर्ण रूप से नाश हो जायगा ? कौन सोच सकता है कि वह 
मर जायगा ? ऐसा कोई नहीं सोच सकता। अनन्त से हमारा सम्बन्ध हममें 
अचेतन रूप से काम करता है। इसलिए एक प्रकार से हम अपने सच्चे स्वरूप को 
भूल बैठे हैं। और इसीलिए है यह सारा दुःख। 

प्रतिदिन के व्यवहार में छोटी छोटी वातें हमें चोट पहुँचाती हैँ, छोटे छोटे 
जीव हमें दास बनाये हुए हैं। हम दुःखी इसलिए होते हैं कि हम समझते हैं हम 
सान्त हैं, हम छ्ुद्र जीव हैं। परन्तु तो भी यह विश्वास होना कि हम अनन्त हैं 
कितना कठिन है ! इस सव दुःख और शोक के वीच जब एक छोटी सी वस्तु मेरे 
मन को क्षुब्ध कर देती है, तो मेरा यह करंव्य है कि मैं विद्वास करें कि मैं अनन्त 
हूँ; भौर सत्य तो यही है कि हम अनन्त हैं। चाहे जानते हुए, चाहे अनजान में, 
हम उसी अन्नेय के अन्वेषण में छगे हैं, जो अनन्त है। हम सदा उसीकी खोज में 
हैं, जो स्वतंत्र है--जो म॒कत है। 

आज तक ऐसी कोई मानव जाति नहीं हुई, जिसने किसी प्रकार के धर्म क॑ 
अंगीकार न किया हो, या ईश्वर अबवा देवताओं की पूजा न की हो। ईइवर था 
देवता विद्यमान हैं या नहीं, प्रश्न यह नहीं है। प्रइन है इस मानसिक घटना के 
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विश्लेषण का। सारी दुनिया ईश्वर की खोज में--ईश्वर को ढूंढ़ निकालते में 
क्यों लगी है ? कारण यह है कि यद्यपि हम इन पाशों से बंधे हैं, यद्यपि यह प्रकृति 
और उसके नियमों की भयंकर शक्ति हमें पीसे सी डाल रही है और हमें करवट तक 
लेने नहीं देती, यद्यपि--हम जहाँ भी जायें और जो कुछ भी करने की इच्छा 
करें--यह नियामक शक्ति, जो सवंत्र विद्यमान है, हमारे मार्ग में अड़चन ही 
डालती रहती है, तो भी हम अपने स्वतंत्र स्वरूप को कभी नही भूलते और सर्वदा 
उसकी खोज में लगे रहते हैं। दुनिया के सब घर्मों की खोज एक ही है और वह है 
मुक्ति की खोज; चाहे वे इसे जानते हों, चाहे नही; चाहे इसे अच्छी तरह समझा 
सकते हों, चाहे नहीं; पर सत्य तो यही है ! क्षुद्रतम मनुष्य, मूर्ख से मूल जीव भी इसी 
चेप्टा में लगा हुआ है कि वह ऐसी शक्ति पाये, जो निसर्ग-नियमों पर शासन कर 
सके। राक्षस, भूत, देवता अथवा अन्य किसी ऐसी वस्तु का वह दर्शन करना 
चाहता है, जो निसर्ग को अपने अधीन कर ले, जिसके लिए निसर्ग सर्वशक्तिमान 
न हो, और जिसका कोई दूसरा नियामक न हो । किसी ऐसे की चाह है, जो नियम 
तोड़ सकता हो ! --मनुृष्य के हृदय से यही आवाज निकल रही है। हम सदा 
इसी खोज में हैं कि ऐसा कोई मिल जाय, जो नियम को तोड़ सके। लौहमार्ग पर 
दौड़ते हुए तेज़ इंजन को देख, राह में रेंगनेवाला कीड़ा दूर हट जाता है। हम 
एकदम कह उठते हैं, 'इंजन तो निर्जीव वस्तु है, एक यंत्र है, लेकिन कीड़ा सजीव 
हैं--इसलिए कि कीड़े ने नियम तोड़ने का प्रयत्त किया। इतनी शक्ति और 
सामश्य विद्यमान होने पर भी इंजन नियम नहीं तोड़ सकता। जैसा मनुप्य 
चाहता है, उसी दिशा! में इंजन को जाना पड़ता है। अन्यत्र वह नहीं जा सकता। 
कीड़ा यद्यपि छोटा है, तो भी उसने नियम तोड़ने और आपत्ति से बचने का प्रयत्न 
किया। नियामक शक्ति पर अपना अधिकार चलाने की उसने चेष्टा की। उसने 
अपना स्वातंन्य जतलाने का प्रयत्न किया, और यही है उसमें भविष्य में परमेश्वर 
से एकरूप होने का लक्षण । 

अपनी मुक्ति जताने की यह चेष्टा, आत्मा का यह मुक्त स्वभाव हर जगह 
विद्यमान है। यह प्रत्येक धर्म में ईश्वर या देवताओं के रूप में पाया जाता है। 
परन्तु देवताओं को जो अपने वाहर ही देखते हैं, उनके लिए यह मुक्ति केवल बहि- 
रस्थ वस्तु है। मनुष्य ने स्वयं ही निश्चय कर लिया कि वह बिल्कुल नगण्य है। 
उसे यह डर था कि वह कभी मुक्त नहीं हो सकता। इसलिए वह किसी ऐसे की 
खोज में घूमने लगा, जो स्वाधीन तथा प्रकृति के अतीत है। फिर उसने सोचा कि 
ऐसे स्वतंत्र देवता तो अनेक हैं, और घीरे घीरे उसने उन सबको एक देवाविदेव 
में, एक परमेश्वर में लोन कर दिया। इससे भी उसे संतोष नहीं हुआ। कालान्तर 
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से वह सत्य के कुछ थोड़ा और निकट आया; और फिर क्रमश: उसे ज्ञात हुआ कि 
वह चाहे जो कुछ हो, किसी त किसी तरह उसका उस देवाधिदेव से, उस परमेश्वर 
से कुछ सम्बन्ध है। वहू, जो अपने को सीमित, नीच तथा दुर्वबेह समझता था, उस 
परमेश्वर से किसी न किसी तरह सम्बद्ध है। उसे दिव्य दर्शन होने लगे, विचार 
उठने छगे और ज्ञान की वृद्धि होने लगी। वह उस परमेश्वर के निकटतर आने 
लूगा, और अन्त में उसे पता चला कि ईश्वर तथा अन्य सब देवता, सर्वशक्तिमान 
मुक्त पुरुष की प्राप्ति की सावना में अनुभूत होनेवाली मन की विभिन्न अवस्थाएँ 
-“ये सब अपने ही स्वरूप के सम्बन्ध में क्रमशः विकसित कल्पनाओं का प्रतिबिस्व 
मात्र है। तत्पश्चात्‌ उसने केवल यह सत्य ही नहीं जाना कि मनुष्य ईश्वर-निर्मित 
एवं उसीकी प्रतिमूर्ति है, वरन्‌ उसने यह सत्य भी जाना कि 'ईद्वर मनुष्य-निर्मित 
एवं उसीकी प्रतिमूर्ति है।! दिव्य मुक्ति की कल्पना इस प्रकार प्रक० हुई। परमे- 
इ्वर सवेदा अपने भीतर ही था--विकट से भी निकट था। और फिर भी हम 
उसकी खोज वाहर ही किये जा रहे थे। अन्त में उसे अपने हृदय की युहा में ही 
विराजमान्त पाया। तुमने उस मनुष्य की कथा सुनी होगी, जिसने अपने हृदय की 
घड़कन को भूछ से ऐसा समझा था कि कोई वाहर से दरवाज़ा खटखटा रहा है, 
इसलिए वह उठा और दरवाजा खोलकर देखा कि कोई न था। वह वापस छौट 
आया। फिर से वही दरवाजा खटखटाने की आवाज़ आती हुई माछूम हुई, किन्तु 
दरवाज़े पर कोई न था। तव उसने समझा कि यह दरवाज़े की खटखटाहट न थी, 
यह थी उसके निजी हृदय की घड़कन। इसी तरह, अपनी खोज के बाद मनुष्य 
देखता है कि वह असीम मुक्ति, जिसे अपनी कल्पनादक्ति द्वारा वह अपने से वाहर 
प्रकृति में प्रस्थापित कर रहा था, वास्तव में अन्तःस्थ विषय है, नित्यस्वरूप परमात्मा 
ही है--और यह, वह स्वयं ही है। 

इस प्रकार, अन्त में इस अद्भुत हत का रहस्य उसकी समझ- में आ जाता है। 
चह जान जाता है कि यह एक ही द्॒ष्टा अनन्त है और सान्‍्त भी। वही अनन्त 
पुरुष यह सान्‍्त जीव भी है। वही बुद्धि के जाल में जकड़ा हुआ सा प्रतीत होता है 
और सीमित जीवों के रूप में प्रकट सा होता है। परन्तु उसका वास्तविक स्वरूप 
अविक्तत्त ही रहता है। 

इसलिए प्रकृृत ज्ञान यही है कि सब जीवात्माओं की आत्मा यह अन्तर्यामी 
भगवान्‌ ही वह सत्य है, जो अविकाये है, शाइवत आनन्दस्वरूप तथा नित्य मक्‍्त 
है। यही एक अचल पद है, जिसके आधार पर हम खड़े रह सकते हैं। 

अतएव, यही मृत्यु का अवसान, अमरत्व की प्राप्ति तथा दुःख की निवत्ति 
है। और जो इस अनेकता में उस एक को देखता है, इस परिणामी जगत में उस 
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एक अपरिणामी का दर्शन करता है और उसका अपनी आत्मा की भी आत्मा के 
रूप में अनुभव करता है, उसे ही आाववत झान्ति प्राप्त होती है--दूसरे को नही। 

दुःख और अधघःपतन के बीच मानो आत्मा अपनी एक किरण भेज देती है 
और मनुष्य जाग उठता है और जान छेता है कि जो कुछ वास्तव में उसका है, उसे 
वह कभी खो नहीं सकता। हाँ, जो कुछ हमारा है, उसे हम कभी नहीं खो सकते । 
कौन अपना अस्तित्व खो सकता है ? अपनी प्रत्यक्ष सत्ता कौन खो सकता है ? 
मैं तो वास्तव में केवल सत्स्वरूप ही हूँ और वाद में जब उस पर सद्गुण का रंग 
चढ़ जाता है, तव मैं अच्छा” कहलाता हूँ। ऐसा ही बुराई के सम्बन्ध में भी है। 
आदि, मध्य और अन्त में केवल सत्‌ ही विद्यमान है; वह कभी खोता नही, वह तो 
चिर विद्यमान है। 

इसीलिए मुक्ति की सबको आज्ञा है। कोई मर नहीं सकता। सदा के लिए 
कोई पतित नहीं रह सकता। जीवन तो एक खेल का मैदान है, खेल चाहे जितना 
ही जंगली क्यों न हो। हम पर चाहे जितनी चोर पड़ें, चाहे जितने धक्के लगे, किन्तु 
नित्य विद्यमान आत्मा को कभी कोई चोट नहीं पहुँच सकती। हम वही अनन्त 
आत्मा हैं। 

एक वेदान्ती इस तरह गाता था, “मुन्ने कभी न संशय था, न डर। मृत्यु 
मुझे कभी न छू पायी। मेरे माता-पिता कहाँ ? मैं तो अजन्मा हूँ। मैं ही सब कुछ 
हूँ; फिर मेरा झत्र॒ कौन? मैं सच्चिदानन्दस्वरूप हूँ। सो#हम्‌, सोध्हम्‌ । 
काम, कोघ, ईर्प्या, कुविचार आदि ने मुझे कभी स्पर्श नहीं किया, क्‍योंकि मैं तो 
सच्चिदानन्दस्वरूप हूँ। सोहहम्‌, सोश्हम्‌।' 

सव दुःखों का यही एक अमोघ उपाय है। यही वह अमृत है, जो मृत्यु को जीत 
लेता है। हम यहाँ दुनिया में विद्यमान हैं और हमारा स्वभाव इस सत्य के विर्द्ध 
विद्रोह कर बैठता है। किन्तु चलो हम गायें, सोह्हम्‌, सोहहम्‌। मुझे न भय 
ने संशय, न मृत्यु; मैं जाति-लिंग-वर्ण सबके अतीत हूँ। कौन सा सम्प्रदाय मुस्ले 
बाँब सकता है? कौन सा पंथ मुझे अपना सकता है? सब पंवों में मैं ही 
अनुस्यृत हूँ ! * 

घरीर चाहे जितना ही विद्रोह करे, मन लड़ने के लिए चाहे जितना ही 
उठ खड़ा हो, इस घन अंधकार में, इस तड़पानेवाली यंत्रणा में, इस घोरतम 
नरादइय में एक वार, दो वार, तीन वार, सर्वद] यही गाओ। प्रकाश मृदुत्ता से आता 
है, घीरे घीरे आता है--पर आता है अवश्य। 

अनेक वार मेँ मृत्यु-मुख में पड़ा हूं, छुधातुर रहा हूं, पर फरे हैं 
जाणी है; लगातार कई दिनों तक मुझे अन्न नही मिला और अकसर 
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नहीं चल सकता था; मैं पेड़ के नीचे बैठ जाता और ऐसा मालूम होता था कि अब 
प्राण निकले। बोलना मुझे कठिन हो जाता था और मैं विचार तक नहीं कर सकता 
था। अस्त में मेरा मन इस विचार पर लौट आया, “मुझे डर कहाँ? मैं कैसे 
भर सकता हूँ ! मुझे न कभी भूख लगती है, न प्यास। मैं तो वही हँ--सोहहम्‌ । 
यह सम्पूर्ण विश्व मुझे कुचल नहीं सकता, वह तो मेरा दास है। ऐ परमेश्वर ! 

ऐं देवाधिदेव ! तू अपनी हुकूमत चला और हाथ से गया हुआ साम्राज्य फिर से 
प्राप्त कर ! उठ खड़ा हो, चछ और वीच में ठहर मत!” ऐसा विचार आने 
पर मैं नव चेतना पा उठ खड़ा होता, और यह देखो, तुम लोगों के सामने आज 
जीता-जागता खड़ा हँ। इस तरह जब जब अंबकार का आक्रमण हो, तो अपनी 
आत्मा का प्रतिष्ठापन करो, और जो कुछ प्रतिकूल है, वष्ट हो जायगा, क्योंकि 
आखिर यह सव स्वप्न ही है। आपत्तियाँ पर्वत जैसी भले ही हों, सब कुछ भयावह 
और अंधकारपूर्ण भले ही दिखे, पर जान लो, यह सव माया है। डरो मत, यह भाग 
जायगी। इसे कुचछो, और यह लुप्त हो जाती है। इसे ठुकराओ, और यह मर 
जाती है। डरो मत; कितनी वार असफलता मिलेगी, यह न सोचो। चिन्ता न 
करो। काल अनन्त है। आगे बढ़ो, वारंवार अपनी आत्मा का प्रतिष्ठापत करो। 
प्रकाश अवश्य ही आयेगा। तुम चाहे किसीकी भी प्रार्थना करो, पर कौन तुम्हें 
आकर सहायता देगा ? जिसने स्वयं मृत्यु से छुटकारा नहीं पाया, उससे तुम किस 
भ्रकार सहायता की आशा कर सकते हो ? स्वयं ही अपना उद्धार करो। भाई, 
दूसरा कोई तुम्हें मदद न पहुँचायेगा; क्योंकि तुम स्वयं-ही अपने सबसे बड़े शत्रु 
हो और तुम स्वयं ही अपने सबसे बड़े मित्र। तो फिर आत्मा का आश्रय लो। 
उठ खड़े हो, डरो मत । दुःख और दुर्बलता के अंधकार के बीच आत्मा को प्रकाशित 
होने दो, भरे ही वह प्रकाश आरम्भ में अस्पष्ट और फीका हो। तुम्हें साहस 
मिलेगा और अन्त में तुम सिंह के समान गरज उठोगे, मैं वह हूँ, मैं वह हँ--सो5हम्‌, 
सोष्हम्‌ ।” हमारे एक कवि ने इस तरह गाया है, “मैं न नर हूँ, न नारी, न देव, 
न दानव। मैं पशु, वृक्ष, पौधा आदि कुछ भी नहीं हूँ। न मैं धनिक हूँ, न दरिद्र, 
न विद्वान, न मूर्ले। मेरे वास्तविक स्वरूप की तुलना में ये सब विल्कुछ क्षुद्र हैं. 
क्योंकि मैं ही वह परमात्मा हूँ। सो॥हम्‌ सोहहम्‌। सूर्य, चद्ध तथा तारों की ओर 
देखो, मैं ही उनमें प्रकाशित हो रहा हूँ। अग्नि की प्रभा तथा विश्व में खेलनेवालो 
शक्ति भी मैं ही हूँ, क्योंकि मैं ही वह परमात्मा हूँ। 

“जो कोई यह सोचता है कि मैं क्षुद्र हूँ, भूल कर रहा है, क्योंकि सत्ता केवल 
एक आत्मा की ही है। सूर्य का अस्तित्व इसलिए है कि मैं कहता हूँ सूर्य है, और 
जब मैं उद्घोषित करता हूँ कि दुनिया विद्यमान है, तभी उसे अस्तित्व प्राप्त होता 


१२९ खुला रहस्य 


है। मेरे विना वे नहीं रह सकते, क्योंकि मैं सतू, चित्‌ और आनन्‍्दस्वरूप हूँ। मैं सदा 
सुखी हूँ, मैं सदा शुचि हूँ, मैं सदा सुहावना हूँ। देखो, सूर्य के कारण ही प्राणिमात्र 
देख सकते हैं, किन्तु किसीकी भी आँख के दोष का उस पर कोई प्रभाव नही होता। 
मैं भी इसी तरह हँ। शरीर की सब इन्द्रियों द्वारा मैं काम करता हूं, प्रत्येक वस्तु 
द्वारा मैं काम कर रहा हूँ, किन्तु काम के भले-बुरे गुण का परिणाम मुझ पर नहीं 
होता। मेरा कोई नियामक नहीं है और न कोई कर्म। मैं ही कर्मों का नियामक 
हैँ। मैं तो सदा वर्तमान था और अभी भी हूँ। 

“मेरा सच्चा सुख भौतिक वस्तुओं में कभी न था, न तो वह पति में था, न 
पत्नी में, न पुत्रों में और न अन्य किसी वस्तु में। मैं तो अनन्त नील आकाश के 
समान हूँ। अनेक वर्ण के मेघ उस पर होकर युज़रते हैं, कुछ क्षण कीड़ा करते हैं और 
चले जाते है, और वह विकारहीन नील आकाश वहाँ वैसा ही रह जाता है। सुख 
और दु:ख, अच्छा और बुरा मेरी आत्मा को एक क्षण के लिए भले ही ढक लें, 
पर फिर भी वहाँ मेरा अस्तित्व है ही। वे इसलिए मिकल जाते हैं कि वे बदलने- 
वाले ही हैं। मैं इसलिए रह जाता हूँ कि मैं स्वभावतः विकारहीन हूँ। अगर 
दुःख आता है, तो मैं जानता हूँ कि वह सीमित है। अतः उसका अन्त अवश्य होगा। 
अगर बुराई आती है, तो मैं जानता हूँ कि वह सीमित है। अतः वह अवश्य चली 
जायगी। मुझे कोई वस्तु स्पर्श नहीं कर सकती, क्योंकि मैं अनन्त हूँ, शाइवत 
और अपरिणामी आत्मा हूँ। 

आओ, हम इस प्याले को पियें--यह प्याला, जो प्रत्येक अमर एवं विकार- 
हीन वस्तु की ओर हमें ले जाता है। डरो मत। ऐसा मत सोचो कि हममें वुराई 
है, हम सान्‍्त है या हम कभी मर सकते हैं। यह सच नहीं है। 

इस आत्मा के सम्बन्ध में पहले श्रवण करना चाहिए, फिर मनन और उसके 
उपरान्त उसका निदिध्यासन।' जब हाथ काम करते रहें, मन को कहना चाहिए, 
सो5हम्‌, सो5हम्‌ । सोचो तो यही सोचो, स्वप्न देखो तो इसीका, यहाँ तक कि यह 
तुम्हारी हड्डियों की हड्डी और मांस का मांस वन जाय, यहाँ तक कि क्षुद्रता के, 
दुर्वेछता के, दुःखों के और बुराइयों के सव भयानक स्वप्न विल्कुल ग्रायव हो जायें। 
और तब एक क्षण के लिए भी सत्य तुमसे छिपा न रह सकेगा। 


बेदों ग्रौर उपनिषदों के विषय में विचार 


वैदिक यजञ्ञ-वेदी से ज्यामिति का उद्भव हुआ। 


देवों अथवा द्युतिमानों की स्तुति उपासना की नींव वनी | धारणा यह है कि 
जिसका आवाहन किया जाता है, उसका श्रेय होता है और वह श्रेय' करता भी है। 

ऋचाएँ केवल प्रशस्तियाँ नहीं हैं, वरन्‌ शक्तिसम्पन्न मन्त्र हैं, जिनका उच्चा- 
रण मत की अनुकूल भावना के साथ किया जाता है। 

स्वर्ग केवल सत्ता की अन्य अवस्थाएँ हैं, जिनमें इन्द्रियमोगों और उच्चतर 
सिद्धियों की वृद्धि हो जाती है। 

स्थूछ शरीर की भाँति सभी उच्चतर इतर शरीर भी नश्वर हैं। इस जीवन 
तथा अन्य जीवनों में सभी शरीर मरणधर्मा हैं। देव भी मत्यें हैं और वे केवल 
भोग दे सकते हैं। 

इन सभी देवों के पीछे एक सत्ताघारी इकाई है--ईह्वर, ठीक वैसे ही जैसे 
इस शरीर के पीछे कोई उच्चतर वस्तु है, जो अनुभव करती है और जो देखती है। 

जगत्‌ के सर्जन, पालन और संहार की जिसमें शक्तियाँ हैं और सर्वव्यापक, 
सर्वज्ञ तथा सर्वशक्तिमान होने जैसी जिसकी उपाधियाँ हैं, वह देवों का भी देव 
परमेद्वर है। 

है अमृतपुत्रो ! सुनो, हे द्युलोकवासी देवताओ ! सुनो, मैंने एक ऐसी 
किरण देख ली है, जो.सभी अंबकारों और सभी संशयों के उस पार है। वह पुरातन 
(ब्रह्म) मुझे मिल गया।” इसका मार्ग उपनिपदों में सन्निहित है। 

पृथ्वी पर हम मरते हैं, स्वर्गलोक में मरते हैं, ब्रह्मलोक में भी मरते हैं। 
ईदवर के पास पहुँचने पर ही हम जीवन-लाभ करते हैं और अमर हो जाते हैं। 

उपनिपद्‌ केवछ इसीकी विवेचना करते हैं। उपनिपषदों का पथ पावन पथ 
है। बहुत से व्यवहार, रीति-रिवाज़ और लोकाचार आज समझ में नहीं आ 


१. देवान्भावयतानेन ते देवा भावयन्तु वः। 
परस्परं भाववन्तः श्रेयः परमवाप्स्यय ॥ग्रीता ॥ ३॥११॥ 
२. इवेताइवतरोपनिपद्‌॥रा५; श८॥। 


१३१ वेदों और उपनिषदों के विषय में विचार 


सकते। किन्तु उनके द्वारा सत्य स्पष्ट झलकने लगता है। प्रकाश में आने के लिए 
स्वर्ग तथा पृथ्वी सबको तिलांजलि दे दी जाती है। 

उपनिषद्‌ कहते हैं: 

श्रमु ने ब्रह्माण्ड का भेदत किया है। यह सव उसीका है।' 

जो सर्वेव्यापी, अप्रमेय, निर्गुण, निविकार और जगत्‌ का महाकवि है, सूर्य, 
चन्द्र तथा नक्षत्र जिसके छन्द हैं, वह प्रत्येक को उसका उचित भाग देता है।' 

जो कमंकाण्ड द्वारा प्रकाश को प्राप्त करना चाहते हैं, वे घोर अन्धकार में 
टटोल रहे हैं। जो यह सोचते हैं कि प्रकृति ही सब कुछ है, वे सब भी अन्धकार 
में हैं। जो इस विचार द्वारा प्रकृति के वाहर आना चाहते हैं, वे उससे भी गहन 
अन्धकार में टटोल रहे हैं।' 

तब क्या कमकाण्ड बुरे हैं? नहीं, वे उनके लिए श्रेयस्कर हैं, जो पिछड़े हैं।' 

एक उपनिषद्‌ में युवक नचिकेता से यह प्रइन पूछा गया है, “मरे हुए मनुष्य 
के विषय में कोई तो कहते हैं, रहता है! और कोई कहते हैं, नहीं रहता है'। आप 
यम, मृत्यु हैं, आप सत्य जानते हैं। आप इसका उत्तर दें।” 

यम ने उत्तर दिया, बहुत से देवगण भी इसे नही जानते, मनुष्यों की तो 
बात ही क्‍या है। पुत्र ! यह प्रइन मुझसे मत पूछो।”' लेकिव नचिकेता दृढ़ 
रहा। फिर यम ने उत्तर दिया, 'स्वर्गलोक के भोग भी मैं तुम्हें दे रहा हँ। इस 
प्रश्त के उत्तर के लिए हठ मत करो ।”* परन्तु नचिकेता चट्टान की भाँति अटल 
रहा। तब मृत्युदेव ने कहा, मेरे पुत्र ! तुमने तीसरी वार भी घन, प्रभुता, 
दीर्घ जीवन, ख्याति और कुटुम्ब के सुखों को ठुकरा दिया। चुम चरम सत्य के 
विषय में जिज्ञासा करने के पराक्रमी अधिकारी हो। मैं तुमको ज्ञान दूँगा। दो 
मार्ग हैं, एक श्रेय मार्ग है और दूसरा प्रेम मार्ग है। तुमने प्रथम का वरण किया है।* 

अब इस बात पर ध्यान दो कि सत्य सिखाने को कैसी शर्ते रखी गयी हैं। 

पहली शर्ते है निमंछझता--एक वालक, पवित्र, निर्श्नान्त आत्मा जगत्‌ के रहस्य के 
विषय में प्रश्न पूछ रहा है। दूसरी, सत्य ही के लिए उसे सत्य को ग्रहण करना चाहिए। 

जब तक सत्य किसी ऐसे व्यक्ति से प्राप्त नहीं होता, जिसने सत्य का साक्षात्कार 
स्वयं किया है, उसे स्वयं हृदयंगम किया है, तव तक वह फलदायक नहीं हो सकता। 
ग्रंथ उसे नहीं दे सकते, तके उसे सिद्ध नहीं कर सकते। सत्य उसको मिलताः 
है, जिसने उसके रहस्य को समझ लिया। 


१. कठोपनिषद्‌ ॥ १ १एगा ३. चही, २५ 
२. वही, २१ ४. वही ॥ १॥२१॥। 


, विवेकानन्द साहित्य | १३२ 


जब मिल जाय, तो मौन रहें। कुतककों से विचलित न हों। आत्मज्ञान स्वयं 
आप्त करो। इसे तुम स्वयं ही कर सकते हो। 

यह न तो सुख है, न दुःख है, न पाप है, न पुण्य है और न ज्ञान है, न अज्ञान है। 
इसका साक्षात्कार अवश्य करना चाहिए। इसका वर्णन मैं तुमसे कैसे कर 
सकता हूँ ? 

जो सच्चे हृदय से पुकारता है, हे प्रभो! मैं बस तुझे चाहता हँ--उसको 
अभु स्वयं दर्शन देता है। निर्मेल रहो, शान्त रहो। अशान्त मन प्रभु को प्रति- 
विम्बित नहीं कर सकता। 

“जिसका गुणगान वेद करते हैं, जिसके पास पहुंचने के लिए स्तुति और यज्ञ 
से हम सेवा करते है, उस वर्णनातीत का वाचक पवित्र 5 है ।” सभी शब्दों में यह 
सर्वाधिक पवित्र है। जो इस शब्द का रहस्य जान गया, उसको वे सभी वस्तुएँ 
ब्राप्त होती है, जिनके लिए वह मनोरथ करता है। इस दब्द की शरण में जाओ। जो 
कोई इस शब्द की शरण में जाता है, उसके लिए मार्ग खुल जाता है। 


१. वही, १५ 


सानव का साग्य 


(१७ जनवरी, १८९४ ई० को मेमफ़िस में दिया गया व्याख्यान : अपील 
एवलांश' पत्र में प्रस्तुत विवरण) 

श्रोताओं की संख्या सामान्यतः अधिक थी। उनमें नगर के सर्वोत्क्रिप्ट 
साहित्यकार तथा संगीतज्ञ थे। क़ानूनी पेशे और वित्तीय प्रतिष्ठानों के भी कुछ 
विशिष्टतम व्यक्ति उपस्थित थे। 

कुछ अमेरिकी वक्‍ताओं से यह वक्‍ता विशेष रूप से एक विषय में भिन्न है। 
जिस प्रकार गणित का प्राध्यापक अपने छात्रों को बीजगणित का कोई उदाहरण 
समझाता है, उसी प्रकार के विवेचनात्मक ढंग से वे अपने विचारों को प्रस्तुत करते 
हैं। सभी तर्को के विरुद्ध अपने विषय का सफलतापूर्वक अडिग प्रतिपादन करने 
में अपनी शक्ति और योग्यता पर पुरा विश्वास रखते हुए कानन्द' भाषण करते 
हैं। जिसकी ताकिक ढंग से पुष्टि न की जा सके, एसा कोई विचार न तो वह पेश 
करते हैं और न उस पर बल देते हैं। उनकी वक्‍तृता का अधिकांश कुछ इंगरसोल 
के दर्शन के ढरे पर है। भविष्य में दण्ड मिलने अथवा ईइवर के प्रति जिस प्रकार 
का विश्वास ईसाइयों का है; उस प्रकार का विश्वास उनका नहीं है। उन्हें यह 
विश्वास नहीं है कि मन अविनाशी है, क्योंकि वह पराशित है और जब तक किसी 
वस्तु की विल्कुछ स्वतन्त्र सत्ता न हो, तव तक वह अविनाशी नहीं हो सकता। 
वे कहते हैं, “ईश्वर कोई राजा नहीं है, जो जगत्‌ के किसी कोने में बैठकर पृथ्वी 
के मनुष्यों को उनकी करनी के अनुसार दण्ड अथवा पुरस्कार देता है; और वह 
समय आयेगा, जब मानव को इस सत्य का वोध होगा, तब वह उठेगा और कहेंगा 
मैं ब्रह्म हूँ” (अहं ब्रह्मास्मि) और मैं उसके जीवन का जीवन हूँ। जब हमारा 
वास्तविक रूप, हमारा अमर सिद्धान्त ईव्वर है, तव यह शिक्षा क्‍यों दी जाय कि 
ईइवर बहुत दूर है? 

“आदि पाप की अपने घर्म की शिक्षा से तुम भ्रम में न पड़ो, क्योंकि वही 
घ॒र्में आदि पवित्रता की भी शिक्षा देता है। जब आदम का पतन हुआ, तब वह 


१. उन दिलों पन्नों के संवाददाता स्वामी जी को आम तौर से विवेकानन्द 
लिखते थे । 


विवेकानन्द साहित्य श्रेड 


पुण्य से च्यूत हुआ (हर्षध्वनि)। पवित्रता हम लोगों का वास्तविक स्वभाव है 
और उसकी ५न: उपलब्धि सभी धर्मो का लक्ष्य है। सभी आदमी पवित्र हैं, सभी 
अच्छे हैं। उन पर कुछ आपत्तियाँ उठायी जा सकती है और तुम पूछते हो कि 
कुछ लोग पशु जैसे क्‍यों है? जिस आदमी को तुम पशु कहते हो, वह मैछ और 
घूल में पड़ा हुआ हीरा है--धूल झाड़ दो और वह हीरा हो जायगा। वह इतता 
निर्मल हो जायगा कि मानो उस पर घूल कभी पड़ी ही न थी और हमें स्वीकार 
करना चाहिए कि प्रत्येक आत्मा एक बड़ा हीरा है। 

“अपने भाई को पापी कहने से बढ़कर निम्तनतर वात और कुछ नहीं है। एक 
वार एक शेरनी भेड़ों के झुण्ड पर टूट पड़ी और उसने एक भेड़ के बच्चे को मार 
डाला। एक भेड़ को शेर का नन्‍्हा सा बच्चा मिला, जो उसके पीछे पीछे चल रहा 
था। भेड़ ने उसे अपना दूध पिलाया। भेड़ों के बीच वह बढ़ने लगा और उससे 
भेड़ की भाँति घास खाना सीख लिया। एक दिन एक बूढ़े सिंह ने इस मेषर्नसह 
को देखा और उसे भेड़ों से अछग ले जाना चाहा, परन्तु उसके निकट पहुँचते ही 
मेष-सिंह भाग गया। वड़ा सिंह प्रतीक्षा करता रहा और उसने मेष-सिंह को 
अकेले में पकड़ लिया। उसे निर्मल जल के सरोवर के किनारे ले जाकर उसने कहा, 
तुम भेड़ नहीं हो, वल्कि सिंह हो। जल में अपना प्रतिविम्ब तो देखो।” जल में 
प्रतिविम्बित अपनी छाया को निहारकर मेष-सिह ने कहा मैं सिंह हूँ, मेष नहीं । 
हम भी अपने को भेड़ न समझें, वरन्‌ सिंह बनें। भेड़ की तरह मिमियाना और 
घास खाना बंद करो। 

“चार महीने से मैं अमेरिका में हूँ। मासाचुसेट्स में मैंने एक सुधारक कारावास 
देखा। उस कारागार के जेलर को कभी यह मालूम नहीं होता कि क़ैदी किन 
अपराधों में जेल में रखे गये हैं। उनके चतुदिक्‌ दया का चोंगा डा दिया गया 
है। एक अन्य नगर में तीन ऐसे समाचार-पत्र थे, जिनका सम्पादन बड़े विद्वान 
व्यक्ति करते थे और जो यह सिद्ध करने का प्रयत्न कर रहे थे कि कठोर दण्ड देना 
आवश्यक है जब कि एक अन्य समाचार-पत्र यह मत प्रकट कर सन्तुष्ट था कि दण्ड 
से दया उत्तम है। एक अख़बार के सम्पादक ने आँकड़ों से सिद्ध किया कि जिन 
अपराधियों को कठोर दंड दिये गये थे, उनमें से पचास प्रतिशत जेल से लौटने 
पर भले आदमी का जीवन व्यतीत करने छुंगे, जब कि हलके दण्ड पानेवालों में से 
नव्वे प्रतिशत लोग जेल से छौटने पर अच्छा जीवन विताने लछगे। 

“धर्म मानव स्वभाव की दुर्बलता का परिणाम नहीं; यहाँ घर्म का अस्तित्व 
इसलिए नहीं है कि हम किसी अत्याचारी से डरते हैं; धर्म प्रेम है, जो खिल रहा 
है, व्धमान है और विकासमान है। घड़ी का दृष्टांत छो--छोटी सी डिविया में 
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कल-पुरजे हैं और एक स्तप्रिग है। स्प्रिग में जब चाभी भर दी जाती है, तो वह अपनी 
प्रकृत अवस्था को पुनः प्राप्त करने का यत्न करती है। तुम घड़ी के स्प्रिग की 
भाँति हो और आवश्यक नहीं है कि सभी घड़ियों के स्प्रिग एक प्रकार के हों और 
यह भी आवश्यक नहीं है कि हम सबका घ॒र्म एक हो हो। और हम लड़ें क्‍यों ? 
यदि हम सभी लोगों के विचार एक हों तो दुनिया मृत हो जाय। बाह्य गति को 
हम क्रिया कहते हैं और आन्तरिक गति है मानव-विचार। पत्थर पृथ्वी पर गिरता 
है। तुम कहते हो कि यह गुरुत्वाकर्षण के नियम का परिणाम है। घोड़ा गाड़ी 
को खींचता है और ईश्वर घोड़े को। वह गति का नियम है। भँवरें घारा की 
शक्ति प्रकट करती हैं, धारा रोक दो और जल बँधकर सड़ने छगेगा। गति ही 
जीवन है। हमारे लिए एकता और विविधता अवश्य होनी चाहिए। गुलाब को 
कोई दुसरा नाम दे दो, तब भी वह उतनी ही मधुर सुगंधि देगा, और अपने धर्म को 
कोई नाम दे दो उससे अन्तर नहीं पड़ेगा। 

“एक गाँव में छः अंधे रहते थे। वे हाथी देख नहीं सकते थे, लेकिन वाहर 
निकले और उन्होंने उसका स्पर्श किया। एक ने अपना हाथ हाथी की पूँछ पर, 
एक ने पाइ्वें भाग पर, एक ने जीभ (सूंड़) पर, एक ने उसके कान पर रखा। वे 
हाथी का रूप वर्णन करने लगे। एक ने कहा कि वह रस्सी जैसा है, एक ने कहा, 
वह भारी दीवार जैसा है, एक ने उसे अजगर जैसा बताया और एक ने कहा, वह 
यंखे जैसा है। अन्त में वे भिड़ गये और एक दूसरे पर घूंसे वरसाने लगे। एक 
दृष्टिवान आदमी आया और उसने परेशानी का कारण पूछा। अंधों ने कहा कि 
हम लोगों ने हाथी देखा है, लेकिन एक दूसरे पर झूठ बोलने का आरोप लगाने 
के कारण हममें आपस में मतभेद है। उस आदमी ने कहा, भाई तुम सब झूठ 
बोले हो, तुम लोग अंधे हो और तुममें से किसीने उसे नहीं देखा है।” हम लोगों 
के धर्म के मामले में भी यही वात है। हम अंघों को हाथी देखने देते हैं। (हर्षध्वनि) 

“भारत के एक संन्यासी ने कहा है, अगर आप कहें कि मैं मरुस्थलों के वालू 
को पेर कर उसमें से तेल प्राप्त कर लूँगा, या यह कि मैं मगर के मुख से उसके दाँत 
उखाड़ लूंगा और वह काट न सकेगा, तो मैं विश्वास कर छूगा, लेकिन मैं तब आपका 
विश्वास नहीं करूँगा, जब आप कहेंगे कि घर्मान्च को बदला जा सकता है।” तुम 

१. प्रसह्ममणिमुद्धरेल्सकरवक्त्रदंष्ट्रात्करात्‌ ।॥ 
समृद्रसपि संतरेत्यचलूदुमिमालाकुलूम्‌ ॥। 
भूजंगसपि कोपितं शिरसि पृष्पवद्धारयेत्‌ । 
न तु प्रतिनिविध्ठमूर्जजनचित्तमाराधयेत्‌ ॥॥ 
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पूछ सकते हो कि धर्मो में इतना भेद क्यों है ? जवाब यह है--छोटी छोटी नदियाँ 
हज़ारों पहाड़ी कगारों से टकराती हुई अन्ततः महासागर में आती हैं। यही वात 
विभिन्न धर्मों पर लागू होती है। वे सब हम लोगों को भगवान्‌ के ह॒द्देश में ले 
जाने को है। १९०० वर्षों तक तुम लोग यहूदियों के दमन की कोशिश करते 
रहे। क्‍यों तुम उनका दमन न कर सके ? प्रतिध्वनि उत्तर देती है; अज्ञानता 
और धर्मान्वता कभी सत्य का दमन नहीं कर सकतीं ।” 

वक्‍ता ने लगभग दो घंटे तक इसी प्रकार की ताकिक शैली में भाषण जारी 
रखा और इस कथन के साथ उसका उपसंहार किया, 'हम सहायता करें, विनाश 
नही ।' 


॥ 


लभते सिकतासु तेलमपि यत्नतः परिपीडयन्‌ । 
पिवेच्च मृगतृष्णिकासु सलिलं पिपासाद्विितः ॥ 
कदाचिदपि पर्यटनन्‍्शशविवाणमासादयेत्‌ । 
न॒तु प्रतिनिविष्ठमूलेजनचित्तमारावयेत्‌ ॥ भतृहरिनीतिशतकम्‌ ॥३।४॥ 


लक्ष्य-१ 
(२७ मार्च, १९०० ई० को सैन फ्रांसिस्को में दिया गया व्याख्यान!) 


हम देखते हैं कि मनुष्य सदैव किसी ऐसी वस्ठु से आवृत प्रतीत हीता है, जो: 
उससे महत्तर है और वह उसका अभिप्राय समझने का प्रयत्न कर रहा है। मनुष्य 
सदा उच्चतम आदर्श की (खोज) करेगा। वह जानता है कि उसका अस्तित्व 
है और धर्म उस उच्चतम आदर्श की खोज है। पहले उसकी सभी खोजें वाह्म 
घरातरू पर थीं--स्वर्ग में, भिन्न भिन्न स्थानों में आरोपित थीं--मनुष्य की 
सम्पूर्ण प्रकृति के (अपनी ग्रहण-शक्ति के) ठीक अनुरूप थीं। 

(वाद में), मनुष्य कुछ और वारीक़ी से अत्म-निरीक्षण करने लगा और उसे 
पता लगने रूगा कि उसका वास्तविक मैं वह मैं” नहीं है, जिसे वह साधारणतः 
अपने को मान वैठा है। इनच्द्रियों को उसका जो स्वरूप भासित होता है, वह वस्तुतः 
है चहीं । उसने अपने अन्तर में पैठकर (खोज) शुरू की और उसे पता लगा कि. . . 
उसने अपने बाहर जो आदर्श (स्थापित कर) रखा है, वह सतत भीतर ही विद्य- 
मान है; वह बाहर जिसकी उपासना कर रहा था, वह उसीका वास्तविक आन्तरिक 
स्वरूप है। द्वैतवाद और अद्वेतवाद में अन्तर यह है कि जब उपास्य को (अपने 
से) बाहर मान लिया जाता है, तो उसे द्ैतवाद कहते हैं। जब ईइवर (को पाने 
की खोज) भीतर की जाती है, तो उसे अद्वेतवाद कहते हैं। 

पहले वह पुराना सवाल कि क्‍यों और किसलिए।. . . मनुष्य ससीम कैसे 
हो गया ? बह पूर्ण अपूर्ण कैसे हो गया, नित्य शुद्ध मायालिप्त कैसे हुआ ? प्रथम 
तो तुमको यह कभी नहीं भूलना चाहिए कि इस प्रश्न का उत्तर हैत सिद्धान्त (द्वारा) 
नहीं दिया जा सकता। ईइ्वर ने दोषमय विद्व की सृप्टि क्‍यों की ? जब अशेष 


१. विदान्त एण्ड दी वेस्ट' के सन्‌ १९५८ के मई-जून के अंक से लेकर इसे- 
पुनः मुद्रित किया गया। पत्निका के सम्पादकों ले इसे उसी रूप में प्रकाशित किया, 
जिस रूप में उसे लिखकर उतारा गया था। विचार तया कार का तारतम्य बनाये 
रखने के लिए कुछ शब्द जोड़ दिये गये हैं, जिन्हें कोष्ठों में रखा गया है । व्याल्यान. 
उतारने में जो शब्द छूट गये होंगे, उन्हें ये इंगित करते हैं ।---सं० 
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पूर्ण, दयानिधान परम पिता परमेश्वर ने मनुष्य की रचना की, तो वह इतना दुःखी 
क्यों है? यह स्वर्ग और धरती, जिनका अवलोकन कर हम नियम सम्बन्धी 
कल्पना करते हैं, क्यों हैं? कोई व्यक्ति किसी ऐसी वस्तु की कल्पना नहीं कर 
सकता, जिसे उसने देखा न हो। 

इस जीवन में हमें जो यातनाएँ भोगनी पड़ती हैं, उनका समृच्चय हमने 
अन्यत्र आरोपित कर दिया और वह हम लोगों का नरक है।. . . 

उस अनादि, अनन्त परत्रह्म ने इस विश्व की सृष्टि क्यों की ? (द्वैतवादी 
कहता है कि) जैसे कुम्हार वरतन वनाता है। परत्रह्म कुम्हार है, हम वरतन हैं . . .। 
अधिक दाझनिक भाषा में प्रश्न यों समझना चाहिए: इसे श्लुव सत्य कंसे मान 
लिया जाय कि मनुष्य का वास्तविक स्वरूप नित्य शुद्ध, अशेष और पूर्ण है ? 
किसी भी अद्वती व्यवस्था में यह एक कठिनाई है। अन्य प्रत्येक वात स्वच्छ और 
स्पष्ट है । इस प्रदन का उत्तर नही दिया जा सकता। अद्वेतवादी कहता है कि 
यह प्रश्न स्वतः अन्तविरोधी है। 

द्ेत मत लो, सवाल है कि परत्रह्म ने विश्व की सृष्टि क्यों की ? यह अन्त- 
विरोध है। क्‍यों ? क्योंकि ब्रह्म से आशय क्या है ? वह ऐसी सत्ता है, जो किसी 
विजातीय वस्तु द्वारा क्रियमाण नहीं हो सकता। 

में और तुम स्वतंत्र नही है। मैं प्यासा हूँ। प्यास नाम की एक चीज़ है, 
जिस पर मेरा नियन्त्रण नहीं है, (वह) मुझे पानी पीने को बाध्य करती है। मेरे 
शरीर की प्रत्येक क्रिया यहाँ तक कि मन में उठनेवाला प्रत्येक विचार, कहीं बाहर 
से मुझ पर छादा जाता है। मुझे वह करना ही पड़ता है। इसीलिए मैं वंघन में 
हूँ. . .मैं इसे करने, इसे पाने आदि के लिए बाध्य किया जाता हूँ। और क्यों तथा 
किसलिए का अभिप्राय क्‍या है ? (वाह्य शक्तियों के प्रभाव में रहकर।) तुम 
पानी क्यों पीते हो ? क्योंकि प्यास तुमको विवश करती है। छुम दास हो। तुम 
अपनी इच्छा से कभी कुछ नहीं करते, क्योंकि प्रत्येक काम को तुमसे जबरदस्ती 
कराया जाता है। कम करने का एकमात्र हेतु कोई बल है।. . . 

पृथ्वी स्वतःकभी नहीं हिलती-डुछती, यदि उसे कोई चीज़ चलने के लिए विवद्य 
नहीं करती | वत्ती जलती क्‍यों है ? वह तब तक नहीं जलती, जब तक कोई दिया- 
सलाई घिसकर नहीं जलाता। समस्त प्रकृति की प्रत्येक वस्तु बंधन में जकड़ी है। 
गुलामी ! ग्रुरूमी ! प्रकृति से सामंजस्थ का अर्थ है (ग्रुलामी)। प्रकृति का 
दास बनकर सोने के पिजरे में रहने में क्या सार है ? (मनुष्य को इसका ज्ञान हो 
जाना ही कि वह तत्त्वत: मुक्त और दिव्य है) सर्वोच्च नियम तथा व्यवस्था है। 
अब हम समझ गये कि क्‍यों तथा किसलिए जैसे प्रदन (अज्ञानवश) पूछे जाते हैं। 
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किसी विजातीय तत्त्व ह्वारा ही मुझे कुछ करने के लिए बाध्य किया जा 
सकता है। 

(तुम कहते हो ) ईश्वर मुक्त है। फिर तुम पूछते हो कि वह सृष्टि क्यों 
करता है। तुम स्वयं अपनी बातों का खंडन करते हो। ईश्वर शब्द से अभिप्राय 
है, पूर्ण स्वतंत्र इच्छा। ताकिक भाषा में प्रश्न का यह रूप होगा--जिसे कभी 
कोई बाध्य नहीं कर सकता, उसे विश्व की सृष्टि करने को किसने विवश किया ? 
इसी प्रइन में तुम कहते हो, किसने विवश्ञ किया ? प्रदन मूर्खतापूर्ण है। वह तो 
स्वतः पूर्ण ह। वह मुक्त है। जब तुम इन प्रश्नों को तक की भाषा में पूछोगे, 
तब हम उनका जवाब देंगे। मुक्ति तुमको बतायेगी कि सत्‌ केवल एक है और 
कुछ नहीं। जहाँ भी द्वैत मत उदय हुआ, वहीं अद्वैत्त मत ने आगे बढ़कर उसको 
मार भगाया। 

उसे समझने में केवल एक कठिनाई है। धर्म सामान्य बुद्धि और नित्य प्रति 
की वस्तु है। यदि उसकी भाषा में पुछा जाय और दार्शनिक की भाषा में न (पुछा 
जाय), वो राह चलता भी यह जानता है। मानव की प्रकृति का यह सामान्य 
गुण है कि वह (अपना विस्तार चाहती है) । बच्चे के साथ अपने भाव को मिछाओ। 

(तुम उसके साथ तादात्म्य स्थापित करते हो, तब) तुम्हारे दो शरीर होते हैं। 
(इसी प्रकार) तुम अपने पति के मन द्वारा भावानुभूति कर सकती हो। छुमको 
रुकावट कहाँ है ? असंख्य पिडों में तुमको अनुभूति हो सकती है। 

भानव प्रकृति पर नित्य विजय प्राप्त करता है। एक जाति के रूप में वह 

अपनी शक्ति व्यक्त कर रहा है। मनुष्य की इस शक्ति को सीमा में बाँवने की 
कल्पना करो। धुम इसे मानोगे कि एक जाति के रूप में मानव के पास असीम 
शक्ति और असीम शरीर है। प्रइन बस एक है कि तुम कौन हो ? तुम जाति 
हो या एक (व्यक्ति) ? जिस क्षण तुम अपने को पृथक कर लेते हो, प्रत्येक वस्तु 
तुमको कष्ट देती है। जिस क्षण तुम अपना विस्तार करते हो और दूसरों से आत्म- 
भाव स्थापित करते हो, तुमको सहायता मिलती है। स्वार्थी व्यक्ति दुनिया में 
सबसे दुःखी प्राणी है। सबसे सुखी वह आदमी है, जो छेशमात्र स्वार्थी नहीं है। 
वह समस्त सृष्टिमय और समस्त जातिमय है और उसमें ईदवर का निवास है।. . . 
इस प्रकार हैतवाद, ईसाई, हिन्दू और सभी घर्मो की नीति-संहिता है, स्वार्थी 
मत बनो . . .निःस्वार्थ बनो। परोपकार करो! विस्तार करो! 

जो अज्ञानी हैं, उन्हें (यह) बड़ी आसानी से बोच कराया जा सकता है और 

जो विद्वान्‌ हैं, उन्हें तो और अधिक आसानी से समझाया जा सकता है। परन्तु 
जिन्हें छिछली विद्या मिली है, उन्हें ब्रह्मा भी नहीं समझा सकते। (सत्य यह द्वै 
९-१० 
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कि) तुम (इस जगत्‌ से) पृथक्‌ नहीं हो, (ठीक वैसे ही जैसे तुम्हारी आत्मा), 
तुम्हारे शेष भाग से अलग नहीं है। यदि ऐसा (न) होता, तो तुम न तो कुछ देख 
सकते और न अनुभूति प्राप्त कर सकते। जड़तत्त्व के महासागर में हमारे शरीर 
छोटी छोटी भँवरें मात्र हैं। जीवन मोड ले रहा है, चला जा रहा है, दूसरे रूप 
में. . .। सूर्य, चन्द्र, नक्षत्र, तुम, मैं, सब मात्र भँवरें हैं। मैंने (एक विशेष प्रकार के मन 
को) क्‍यों अपनाया ? (यह) मन के महासमुद्र में एक मामूली मानस भेवर (है) । 

अन्यथा मेरे कम्पन का तत्काल तुम्हारे पास पहुँच जाना कैसे संभव हो पाता ? 
अगर तुम ज्ञील में एक पत्थर फेंकते हो, तो उससे एक कम्पन उठता है और (वह) 
पानी को कम्पन में (चलायमान करता है) । मैं अपने मन को आनंद की अवस्था 
में लाता हूँ, तुम्हारे मन में भी वैसा ही आनंद पैदा करने की प्रवृत्ति होती है। 
कितनी बार अपने मन या हृदय में (तुम कुछ सोचते हो ) और बिना (वाणी के) 
संचार के (अन्य लोगों के पास तुम्हारे विचार पहुँच जाते हैं) ? हर जगह हम 
सब एक हैं।. . .यह ऐसी वस्तु है, जिसे हम कभी समझ नहीं पाते। समस्त 
(जगत्‌ ) देश, काल और निमित्त से निमित है। और परमेश्वर (त्रह्माण्डवत्‌ 
प्रतीत होता है )।. . .प्रकृति का आदि कब से है ? जब तुम (सच्चे स्वरूप को 
भूल गये और देश, काल तथा निमित्त के बंधन में पड़ गये) । 

यह तुम्हारे शरीरों का (घूृणित) चक्र है और फिर भी यही तुम्हारी अनादि 
प्रकृति है।. . .यह निश्चय ही प्रकृति है--देश, कार और निमित्त। प्रकृति 
का अर्थ बस इतना ही है। जब से तुमने विचार करना आरंभ किया, तभी से काल 
का उद्भव हुआ । जब तुमको शरीर मिला, तब देश (आकाश ) का प्रादुर्भाव हुआ, 
अन्यथा देश हो नहीं सकता। जव तुम सीमावद्ध हुए, तब निमित्त आरम्भ हुआ। 
हमें किसी न किसी प्रकार का उत्तर रखना पड़ेगा। यह है उत्तर। (हमारी 
ससीमता) खेल है। केवल विनोदार्थ। कोई वस्तु तुमको बाँवती नहीं, कोई 
(तुमको) वाध्य नहीं करता। (ठुम) कभी वँघे नहीं (थे)। हम लोग स्वयं 
अपने ही द्वारा रचित (नाटक) में अपना अपना अभिनय कर रहे हैं। 

अव हम जीवों के व्यक्तित्व के प्रदव पर विचार करें। कुछ लोग अपने 
व्यक्तित्व के लोप के भय से इतने तस्त रहते हैं। यदि शूकर को अपना शूकरत्व 
खोकर ब्रह्मत्व प्राप्त हो जाय, तो क्या यह श्रेयस्कर नहीं ? हाँ, है। परन्तु वेचारा 
शूकर उस समय यह नहीं सोचता। कौन सा व्यक्तित्व मेरा. अपना है? जब 
मैं शिशु था और फ़र्श पर हाथ-पैर पसारे अपना अँगूठा निगल जाने की चेष्टा 
करता था? क्‍या अपने उस व्यक्तित्व को खोकर मुझे शोक करना चाहिए ? 
पचास वर्ष बाद मैं अपनी इस वर्तमान अवस्था पर दृष्टिपात कर इस पर ठीक 
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उसी प्रकार हंसूँगा, जिस प्रकार (आज) शैशवावस्था पर हँसता हूँ। इनमें से 
अपने किस व्यक्तित्व को मैं रखूँगा ? . . . 

हमें इस व्यक्तित्व का अर्थ समझना होगा। . . . (दो विरोधी भ्रवृत्तियाँ हैं,) 
एक व्यक्तित्व की रक्षा की और दूसरा व्यक्तित्व के उत्सगगं की उत्कट इच्छा की । 
आवश्यकता ग्रस्त बच्चे के निमित्त माता अपनी सभी अभिलाषाओं का बलिदान 
कर देती है।. . .जब वह बच्चे को गोद में लेती है, तव उसकी अपने व्यक्तित्व की 
रक्षा, अस्तित्व-रक्षा की प्रेरणाएँ नहीं रह जाती । वह निक्ृष्टतम भोजन कर छेगी, 
लेकिन वच्चों को अच्छा से अच्छा भोजन देगी। इस प्रकार जिन्हें हम प्यार करते 
हैं, उनके लिए मर मिटने को तैयार रहते हैं। 

(एक ओर तो ) हम लोग यह व्यक्तित्व बनाये रखने के लिए कठिन संघर्ष 
कर रहे हैं, दूसरी ओर, उसके विनाश का प्रयत्न भी कर रहे हैं। परिणाम क्या 
होता हैं? ठाम ब्राउन कठिन संघर्ष कर सकता है। वह अपने व्यक्तित्व के लिए 
(लड़ रहा) है। टाम मर जाता है और घरती पर उसका कहीं चिह्न तक नहीं 
रहता। उचन्नीस सौ वर्ष पूर्व एक यहुदी का जन्म हुआ और उससे व्यक्तित्व बनाये 
रखने के लिए अंगुली तक नहीं हिलायी।. . .ज़रा उस पर भी विचार करो ! 
उस यहूदी ने व्यक्तित्व की रक्षा के लिए कभी संघर्ष नहीं किया । इसीसे वह दुनिया 
में सबसे महान्‌ बना। यही दुनिया को ज्ञात नहीं है। 

काल के अन्तर्गत हमें व्यक्तित्ववारी बनना पड़ता है। पर किस अर्थ में ? 
मानव का व्यक्तित्व क्या है? टाम ब्राउन नहीं, वरन्‌ नर रूप में नारायण। 
वही (सच्चा) व्यक्तित्व है। मनुष्य जितना उसके समीप पहुँचता है, उतना ही 
वह अपने भिथ्या व्यवितित्व को त्याग देता है। जितना ही वह अपने लिए संग्रह 
और लाभ के लिए प्रयत्न करता है, उतना ही उसका व्यक्तित्व होता है। जितनी 
ही कम वह (अपनी ) चिन्ता करता है, उतना ही अधिक वह जीवन-काल में अपने 
व्यक्तित्व का उत्सर्ग कर देता है।. . .उतना ही अधिक वह व्यक्तित्वघारी होता 
है। यह एक ऐसा रहस्य है, जिसे दुनिया नहीं समझती।. . . 

हमें पहले व्यक्तित्व का अर्थ समझना चाहिए। इसका अर्थ है ध्येय तक 

* पहुँचना। इस समय तुम पुरुष (या) स्त्री हो। तुम सदैव परिवर्तित होते रहोगे। 

क्या तुम रुक सकते हो ? क्‍या तुम अपने मन को वैसे ही रखना चाहते हो, जैसा 
वह इस समय है---क्रोष, घृणा, द्वेष, विवाद तथा अन्य हज़ारों दिमागी बातें ? 
क्‍या तुम्हारा अभिम्नाय यह है कि तुम उन्हें पाल रखोगे ? . . .जब तक तुम पूर्ण 
जय प्राप्त नहीं कर छोंगे, जब तक तुम पवित्र तथा पूर्ण नहीं हो जाओोगे. . - 
तव तक तुम कहीं रुक नहीं सकते । 
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जब तुम अखंड प्रेम, आनन्द और पुर्ण सत्‌ हो जाओगे, तब तुममें क्रोध व 
रहेगा।. . -तुम अपने किस शरीर को बनाये रखोगे ? जब तक तुम अनन्त जीवन 
तक नहीं पहुँचोगे, तव तक छुम कहीं नहीं रुक सकते। पूर्ण जीवन ! तुम वहाँ 
रुकते हो। इस समय तुमको अल्प ज्ञान है और तुम उसे बढ़ाने के लिए सतत 
प्रयत्नशील हो। तुम कहाँ रुकोगे ? कहीं नहीं, जब तक जीवन से तुम्हारा एकी- 
करण नहीं हो जाता।. . . 

बहुत से लोग सुख (को) लक्ष्य वनाना चाहते हैं। उस सुख के लिए वे इन्द्रिय- 
भोगों को ही ढूंढ़ते हैं। उच्चतर धरातलों पर बहुत सुख-लाभ करना है। फिर 
आध्यात्मिक घरातलों पर। फिर आत्माराम बनकर---अपने ही भीतर भगवान्‌ 
में। जिस मनुष्य का सुख (उसके) बाहर है, वह बाह्य वस्तु के चले जाने पर 
दुःखी होता है। इस जगत्‌ की किसी वस्तु पर तुम सुख के लिए आश्रित नहीं 
रह सकते | यदि मेरे सारे सुख मेरी आत्मा में हैं, तो वे सुख मुझे निरन्तर मिलते 
रहेंगे, क्योंकि आत्मा से वियोग कभी नहीं हो सकता।. . .माता, पिता, बच्चे, 
पत्नी, शरीर, घन---आत्मा के अतिरिक्त हर वस्तु मुझसे विछड़ सकती है. . . 
आत्मा में आचंद। आत्मा में ही सारी इच्छाएँ विद्यमान हैं। यह वह व्यक्तित्व 
है, जो कभी परिवर्तित नहीं होता और पूर्ण है। 

. * और उसकी उपलूब्धि कैसे हो ? इस विद्व के सभी महात्माओं ने-- 
सभी महान्‌ पुरुषों और स्त्रियों ने--जिसे (दीघैकालीन विवेक से) प्राप्त किया, 
वही उन्हें मिलता है। बीस देव और तीस देव होने के ये द्वतवादी सिद्धान्त क्या 
हैं ? कोई बात नहीं | उन सवमें एक सत्य है कि मिथ्या व्यक्तित्व समाप्त हो . . . 
उसी प्रकार यह अहंकार भी--जितना ही यह कम होगा, उतना ही मैं अपने वास्त- 
विक स्वरूप, उस विश्व-शरीर के अधिक समीप रहूँगा। मैं अपने निजी मन का 
जितना ही कम खयाल करूँगा, उतना ही उस विश्व-मन से मेरा सामीष्य होगा। 
मैं अपनी आत्मा के विषय में जितना ही कम सोचूँगा, उतना ही अधिक सान्निष्य 
विद्वात्मा से होगा। 

हम एक शरीर में निवास करते हैं! हमें कुछ दुःख मिलता है, कुछ सुख। 
बस इसी स्वल्प सुख के लिए, जो हमें इस काया में रहने के कारण मिलता है, हम 
अपने को बताये रखने के निमित्त संसार में प्रत्येक का संहार करने को उद्यत हैं।* 
यदि हमारे दो शरीर होते, तो क्या इससे अधिक उत्तम न होता ? इस प्रकार 
परमानन्द पयंन्त हम बढ़ते जा रहे हैं। मैं प्रत्येक शरीर में हूँ। सभी हाथों से मैं 
कर्म करता हूँ, सभी पैरों से मैं चलता हूं। प्रत्येक मुख से मैं बोलता हें, प्रत्येक 
दरीर में मैं निवास करता हूँ। अतन्‍्त मेरे दरीर, मनन्त मेरे मद। नाज़रप के 
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ईसा मसीह, बुद्ध, मुहम्मद--भूतकारू के सभी महान्‌ तथा उत्तम पुरुषों में मेरा 
निवास था और वर्तमान काल के पुरुषों में भी है। भविष्य में जो (होनेवाले ) हैं, 
उनमें भी मेरा निवास होगा। क्‍या यह कोरा सिद्धान्त है ? (नहीं, यह सत्य है।) 

यदि इसे तुम सिद्ध कर सको, तो यह कितना आनंददायक होगा। कितना 
अपार हु ! वह कौन सा शरीर इतना महान्‌ है, जिसकी हमें यहाँ कोई आवश्यकता 
हो? . . .अन्य सभी लोगों के शरीरों में रहने, इस दुनिया में विद्यमान सभी 
शरीरों का भोग कर लेने के वाद, हमारा क्या होता है ? (हम अनादि अनन्त 
में समा जाते हैं। और) वही हमारा लक्ष्य है। बस वही एक मा है। एक 
(व्यक्ति) कहता है, “यदि मैं सत्य को जान छूं, तो मैं मक्खन की भाँति पिघल 
जाऊँगा।” मेरी अभिलाषा है कि लोग ऐसे ही हों, पर वे इतने सख्त है कि इतनी 
जल्दी पिघलनेवाले नहीं ! 

मुक्त होने के लिए हमें क्या करना होगा ? भुक्‍त तो (तुम) हो ही। . . . 
जो मुक्त है, वह कभी बंधन में कैसे पड़ सकता है ? यह मिथ्या है। (तुम) कभी 
बंधन में नहीं (थे)। जो पूर्ण है, वह किसीके द्वारा कभी अपूर्ण कैसे हो सकता है ? 
धूर्ण  (असंख्य) में पूर्ण का भाग दो, पूर्ण जोड़ो, पूर्ण से गुणा करो, पूर्ण ही 
(रहेगा) ।' तुम पूर्ण हो। ईश्वर पूर्ण है। तुम सव पूर्ण हो । सत्ता एक ही हो 
सकती है, दो नहीं। पूर्ण को कभी अपूर्ण नहीं बनाया जा सकता। तुम कभी वंधन 
में नहीं जकड़े जा सकते। बस।. . .तुम मुक्त ही हो। तुम लक्ष्य तक पहुँच 
चुके हो--जो भी गन्तव्य है। मन को कदापि न सोचने दो कि तुम लक्ष्य तक 
नहीं पहुँच पाये हो।. . . 

हम जो कुछ (सोचते) हैं, वही वन जाते है। यदि तुम अपने को हीन पापी 
सोचते हो, तो तुम अपने को सम्मोहित करते हो; 'मैं दु:खी, रेंगनेवाला कौट हूँ।' 
जो नरक में विश्वास रखते है, वे मृत्यु के उपरान्त उसी नरक में पड़ते हैं, जो स्वगें 
जाने को कहते हैं, वे (स्वर्ग जाते हैं)। 

यह सब कौतुक है. . . (तुम कह सकते हो।) हमें कुछ करना है, इसलिए 
पुण्य कर्म करें। (किन्तु) पाप-पुण्य की परवाह कौन करता हैं ? छीला! स्वे- 
शक्तिमान ईश्वर लीला करता है। बस. . .तुमा सर्वेशक्तिमान ईइवर लीला 
कर रहे हो। यदि तुम पाइवें अभिनय करना चाहते हो और किसी भिक्षुक की 
भूमिका अदा करना चाहते हो, तो (अपनी उस चाह के लिए किसी अन्य को दोष ) 


१. ३ पुर्णमदः पूर्णसिदं पूर्णात्यूणमुदच्यते। 
पूर्णस्य. पूर्णभादाय पूर्णमेबावशिष्यते ॥ 
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नहीं दे सकते। भिक्षुक बनने में तुमको रस मिल रहा है। तुम अपने वास्तविक 
स्वभाव को जानते हो (दिव्य बनना) । तुम हो तो राजा और स्वाँग रचते हो 
भिखमंगे का।. . .यह्‌ सब खिलवाड़ है। इसे जानो और लीला करो। इसका वस 
यही मर्म है। तब इसे करो। सारा जगत्‌ विराट्‌ लीला है। सब कुछ अच्छा है, 
क्योंकि सव खिलवाड़ है। यह नक्षत्र टूटता है और हमारी पृथ्वी से टकराता है, 
और हम सब मर जाते हैं। (यह भी खिलवाड़ ही है। ) जिन क्षुद्र वस्तुओं से 
तुम्हारी इन्द्रियों को सुख मिलता है, उन्हींको तुम खिलवाड़ मानते हो! . . . 

(हम लोगों से कहा जाता है कि) यहाँ एक अच्छा देवता और वहाँ एक खराब 
देवता है, जो बरावर इस ताक में रहता है कि मुझसे ज्यों ही कोई भूल हो, त्यों ही 
मुझे दबोच ले. . .। जब मैं बालक था, तो मुझसे किसीने कहा कि भगवान्‌ सब 
कुछ देखता है। मैं विस्तरे पर सोया तो ऊपर निहारने लगा और इस आशा में 
था कि कमरे की छत खुलेगी। (हुआ कुछ नहीं।) हमारे अलावा दूसरा कोई 
हमें नहीं देख रहा है। अपनी (आत्मा के) अतिरिक्त और कोई प्रभु नहीं; हमारी 
अनुभूति के अतिरिक्त और कोई प्रकृति नहीं। आदत हमारी दूसरी प्रकृति है; 
वही पहली प्रकृति भी है। बस प्रकृति का अर्थ यही है। मैं (किसी चीज़ को) 
दो या तीन वार दृहराता हूँ, वह मेरी प्रकृति बन जाती है। दुःखी न हो ! पहचा- 
त्ताप न करो! जो हो गया, सो हो गया। यदि तुम अपने को जलाओगे (तो 
उसका फल भोगोगे)। 

. » “समझदार बनो। हम भूल करते हैं, इससे क्‍या ? यह सब तो खिलवाड़ 
में है। अपने पूर्वकृत पापों पर वे पागल से होकर कराहते हैं, रोते हैं और क्या 
क्या करते हैं। पश्चात्ताप मत करो ! काम कर लेने के बाद उसे ध्यान में मत 
लाओ। बढ़े चलो ! रुको मत। पीछे मुड़कर मत देखो ! पीछे देखने से लाभ 
क्या होगा ? तुमको न तो कुछ हानि होती है और न लछाभ। तम मक्खन 
की भाँति गलने नहीं जा रहे हो। स्वर्ग और नरक और शरीर-धारण--सबव 
मूर्खेतापूर्ण ! | 

कौन पैदा होता है और कौन मरता है? तुम खिलवाड़ कर रहे हो। छोकों 
के साथ लीला कर रहे हो, आदि। तुम जब तक चाहते हो, तव तक इस शरीर 
को घारण करते हो। यदि इसे नहीं चाहते, तो इसे घारण भी नहीं करते। जो 
पूर्ण है, वह सत्‌ है; जो अपूर्ण है, वह लीला है। पूर्ण शरीर और अपुर्ण शरीर 
दोनों की एक में प्रतिप्ठा तुम्हारे रूप में हुई है। इसे जानो ! किन्तु जानने से 
कोई अन्तर न पड़ेगा, छीला होती रहेगी। . . . दो शब्दों--आत्मा और शझरीर-- 
का संगम हुआ है। (अबूरा) ज्ञान इसका कारण है। समझो कि तुम नित्य 
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मुक्त हो। ज्ञानाग्ति सभी (सलों और सीमाओं) को भस्म कर देती है। मैं वही 
थूर्ण हूं।. . . 

आरम्भ में तुम जितने मुक्त थे, उतने ही अब भी हो और सदा रहोगे। जो 
अपने को मुक्त जानता है, वह मुक्त है; जो अपने को बंधन में समझता है, वह 
चंघन में है। 

ईइवर और उपासना आदि का क्‍या होगा ? उनका अपना स्थान है। मैंने 
अपने को ईश्वर और अहूं में विभक्‍त कर रखा है; मैं उपास्य बन जाता हूँ और 
मैं अपनी ही उपासना करता हूँ। क्‍यों नहो ? अहं ब्रह्मास्मि। अपनी ही आत्मा 
की उपासना क्‍यों न की जाय ? परमेश्वर--वह भी मेरी आत्मा है। यह सव 
खिलवाड़ है। और कोई अभिप्राय नहीं है। 

जीवन का अन्त और उद्देश्य क्या है? कुछ नहीं, क्‍योंकि मैं (जानता हूँ 
'कि मैं पूर्ण हैँ) । यदि तुम भिक्षुक हो, तो तुम्हारे उद्देश्य हो सकते हैं। मेरा कोई 
उद्देश्य नहीं, कोई चाह नहीं, कोई अभिप्राय नहीं। मैं तुम्हारे देश में आता हूँ, 
व्याख्यान देता हँ---केवक कौतुकवश् | अन्य कोई अभिप्राय चहीं। क्या अभिप्राय 
हो सकता है ? केवल दास दूसरों के लिए काम करते हैं। तुम किसी अन्य के लिए 
कर्म नहीं करते। जब तुम्हारे अनुकूल होता है, तो तुम' पूजा करते हो। तुम 
ईसाइयों, मुसलमानों, चीनियों और जापानियों के साथ शरीक हो सकते हो। 
तुम प्राचीन काल के सभी देवताओं की और भविष्य के भी किसी देवता की उपा- 
सना कर सकते हो। . . . 

मैं सूे, चन्द्र और तारों में हूँ। मैं परमात्मा के साथ हूँ और सभी देवों में 
हूँ। मैं अपनी आत्मा की पूजा करता हूँ। 

इसका दूसरा पक्ष भी है। मैंने इसे रोक रखा है। मैं वह आदमी हूँ जो 
फाँसी पर चढ़ने जा रहा है। मैं महादुष्ट हूँ। मैं नरकों में दंड भोग रहा हूँ। वह 
(भी) लोला है। दर्शन का यही लक्ष्य है (यह जानना कि मैं पूर्ण हँ)। उद्देश्य, 
नीयत, अभिप्नाय और कतंव्य सब पृष्ठभूमि में रहते हैं।. . . 

यह सत्य पहले श्रवणीय है, फिर मननीय है। वुद्धि से विचार करो और 
सरक॑ की कसौटी पर उसे अच्छी तरह कसो। जो सम्बुद्ध हैं, वे उससे अधिक नहीं 
जानते। इसे तुम निश्चित मानो कि तुम सर्वे्यापी हो। इसी कारण तुम किसीको 
कृष्ट मत दो, क्योंकि दूसरों को कष्ट देने में तुम स्वयं अपने को कष्ट देते हो। . . . 
अन्ततः यह मननीय है। इस पर मनन करो। क्या तुमको यह वोध हो सकता है 
कि एक समय ऐसा आयेगा, जब प्रत्येक वस्तु चकनाचूर होकर घूल में मिल जायगी 
और केवल तुम्हारी सत्ता रह जायगी ? उस समय का निरतिशय आनंद तुमसे 
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कभी दूर न होगा। तब सचमुच तुमको प्रतीत होगा कि तुम विदेह हो। शरीर 
तुम्हारे कभी व थे। 

अनन्त काल में मैं एक और अकेला हूँ। मैं किससे उसमें? सब कुछ तो 
मैं ही हूँ। इसका निरन्तर चिन्तन करना चाहिए। उसके द्वारा साक्षात्कार होता 
है। ईश्वर-साक्षात्कार द्वारा तुम दूसरों के लिए (आश्ञीर्वाद) बन जाते हो।. . 

तिरा मुखमंडल उस व्यक्ति के (मुखमंडल की) तरह चमक रहा है, (जो) 
ब्रह्म का ज्ञान प्राप्त कर लेता है।' यही लक्ष्य है। मेरी तरह यह उपदेश देने 
की वस्तु नहीं है। एक वृक्ष के नीचे मैंने पोडश वर्षीय बालक गुरु को देखा, 
शिष्य अस्सी वर्ष का वृद्ध था। गुरु मौन भाव से शिक्षा दे रहा था और शिष्प के 
संशय मिट गये ।” तव कौन बोलता है ? सूर्य को देखने के लिए कौन दीप जलाता 
है? जब तत्त्व (ज्ञान) होता है, तब साक्षी की आवश्यकता नहीं पड़ती। तुम 
जानते हो।. . .वही तो घुम करने जा रहे हो. . .तत्त्वज्ञान। पहले उसका 
चिन्तन करो। तके करो। अपनी जिज्ञासा सन्तुप्ट करो। तव किसी भी अन्य 
वस्तु का चिन्तन न करो। मैं तो चाहता हूँ, हम कुछ न पढ़ें। प्रभो ! हम सबकी 
सहायता करो ! जरा देखो कि (विद्वानू) पुरुष क्या वन जाता है 

यह कहा जाता है, वह कहा जाता है।' 

तुम क्या कहते हो, मेरे मित्र 2” 

मैं कुछ नहीं कहता ।” वह तमाम दूसरों के विचारों को उद्धृत करता है, 
पर स्वयं कुछ नहीं सोचता । यदि यही शिक्षा है, तो पागलपन क्या है ? सभी 
लेखकों पर ध्यान दो ! . . .ये आवुनिक लेखक, अपने दो वाक्य भी नहीं! सब्र 
उद्धरण । 

पुस्तकों की सामग्री का अधिक मूल्य नहीं, भौर (उच्छिप्ट) धर्म में तो कुछ 
भी मूल्य नहीं है। वह तो भोजन करना जैसा है। तुम्हारे धर्म से मुन्े सन्‍्तोष न 
होगा। ईसा और बुद्ध ने भगवान्‌ का दर्शन किया। यदि तुमने भगवान्‌ को नहीं 
देखा, तो तुम नास्तिक से अच्छे नहीं। अन्तर यह है कि वह तो चुप रहता है और 
तुम वकवास कर उससे दुनिया में झमेला मचाते हो। ग्रंथों, वाइविलों और घमम- 
सास्त्रों से कोई काम नहीं। जब बालक था, मैं एक वद्ध से मित्या, (उन्होंने 
कोई शास्त्र नहीं पढ़ा था, छेकिन स्पर् मात्र से मुझमें ईश्वर-सत्य का संचार 
कर दिया ) | 


१. छान्दोग्योपनियद्‌ ॥४९२॥ 
२. दक्षिणामूत्तिस्तोत्रम्‌ ॥१२॥ 


१४७ लक्ष्य ( १ ) 


विश्व के उपदेशको, तुम मौन हो जाओ ग्रंथों, तुम चुप हो जाओ। प्रभु, 
तू ही बोल और तेरा सेवक सुनता है। यदि सत्य न होता, तो जीवन का क्या 
प्रयोजन ? हम सभी सोचते है कि पा जायेंगे, पर पाते नहीं। हममें से अधिकांश 
के हाथ घूल लगती है। ईश्वर नहीं मिलता। यदि ईइवर ही न मिला, तो जीवन 
किस काम का ? क्‍या जगत्‌ में कोई विश्वामस्थल है? (उसका पता लगाना 
हमारा काम है), कभी यह है कि हम (उसकी गहरी खोज) नहीं करते। (हम) 
मझधार में पड़े बहते हुए तिनके के समान (है) । 

यदि यहाँ यह सत्य है, यदि यहाँ ईश्वर है, तो उसे निश्चय ही हमारे हृद्देश में 
होना चाहिए। (यह कहने में मुझे निश्चय समर्थ होना चाहिए, ) “मैंने उसे 
अपनी आँखों से देखा है।” अन्यथा मेरा कोई धर्म नहीं है। विश्वास, धामिक 
व्यवस्थाएँ, घर्मादेश घर्मं की रचना नही करते। तत्त्वज्ञान, ईश्वर का साक्षात्कार 
(यही घर्मं है)। जिन्हें दुनिया पूजती है, उन सव पुरुषों का गौरव क्‍या है ? 
(उनके लिए) ईइवार कोई धामिक व्यवस्था नहीं था। (क््या उनका विश्वास 
इसलिए था) कि उनके पितामह विश्वास करते थे ? नहीं। शरीर, मन, तथा 
अन्य सबसे परे जो परमेश्वर है, उसका उन्हें वोब हुआ। जिस किचित्‌ अंश तक 
यह संसार उस परमेश्वर से प्रतिविम्बित है, उस अंश तक वह सत्‌ है। हम साथु 
पुरुष से प्रेम करते हैं, क्योंकि उसके मुखमण्डल में वह प्रतिविम्ब कुछ अधिक 
चमकता है। हमें उसको स्वयं भ्रहण करना चाहिए। दूसरा कोई मार्ग नहीं है।' 

यही लक्ष्य है। इसके लिए पुरुषा्थ करो ! ठुम अपने पास अपनी निजी 
बाइविल रखो। अपना निजी ईसा रखो। अन्यथा तुम धा्िक नहीं हो। धर्म की. 
बातें मत करो। लोग गप्पें हाँकते रहते है। उनमें से कुछ, अंधकार में पड़े रहकर, 
अपने गर्वीके हृदय में सोचते है कि उन्हें प्रकाश मिल गया। (इतना) ही 
नहीं, वे दुसरों का वोझ अपने कंथों पर ले लेते हैं और दोनों गड्ढे में गिरते हैं।' 

कोई घमम संघ स्वयं अकेले कभी उद्धार नहीं कर पाया। किसी मन्दिर में 
पैदा होना अच्छा है, लेकिन धिक्कार है मन्दिर या गिरजाघर में मरनेवाले को। 
उससे बाहर आ जाओ। . . .श्रीगणेश शुभ था, पर उसे छोड़ो । वह वाल्य कार 
का स्थान था. . .लेकिन उसे रहने दो ! . . .परमेश्वर के पास सीधे पहुंचो। 
कोई सिद्धान्त नहीं, कोई मतवाद नहीं। तभी सब संशय छिन्न होंगे। तभी सारी 
कुटिलता सीवी हो जायगी।*' 


१. कठोपनिषद्‌॥१श५॥। 
२. मुण्डकोपनिपद्‌ ॥राराटा। 


हज्यडट5, ., 
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नानात्व में जो उस एक का दर्शन करता है, अनंत मृत्यु में जो उस एक जीवन 
को देखता है, बहुलता के बीच जो अपनी अन्तरात्मा में उस अव्यय' को देखता 
'है--उसीको शाइवत शांति मिलती है। 


लक्ष्य -+ २ 


दतवाद ब्रह्म और प्रकृति को नित्य पृथक्‌ मानता है; जगतू और प्रकृति 
ब्रह्म के नित्य आश्रित हैं। 

चरम अद्वेतवादी इस प्रकार का भेद नहीं करते। उनका दावा है कि अन्तिम 
विहलेपण में सब ब्रह्म हैं; जगत्‌ ब्रह्म में अध्यस्त हो जाता है; ब्रह्म जगत्‌ का नित्य 
जीवन है। 

उनके लिए अनन्त तथा सान्‍्त केवल शब्द मात्र हैं। जगतु, प्रकृति आदि का 
अस्तित्व भेद-वृत्ति के कारण है। प्रकृति स्वयं भेद-वृत्ति है। 

इस प्रकार के प्रश्न कि, ब्रह्म ने इस जगत्‌ की सृष्टि क्‍्यों-की ?” पूर्ण ने 
अपूर्ण की सृष्टि क्यों की ?” आदि का कभी उत्तर नहीं दिया जा सकता, क्योंकि 
'इस प्रकार के प्रश्न ताकिक दृष्टि से असंगत हैं। युक्ति का अस्तित्व प्रकृति में है। 
उसके परे उसका अस्तित्व नहीं। ईश्वर सर्वशक्तिमान है, इसलिए यह पूछना कि 
उसने ऐसा ऐसा क्‍यों किया, उसको सीमित बनाना हुआ; क्योंकि यह अन्तनिहिंत 
है कि जगत्‌ की सृष्टि करने में उसका कोई अभिप्राय है। यदि उसका कोई अभिप्राय 
है, तो वह किसी साध्य का सावन होगा और इसका अर्थ यह होगा कि साधन के 
बिना उसके पास साध्य नहीं हो सकता। किसी ऐसी ही वस्तु के लिए क्यों तथा 
“किसलिए का प्रइन पूछा जा सकता है, जो किसी अन्य वस्तु पर आश्रित हो। 


१. कठोपनिपद्‌ ॥२॥२११३॥ 


बेदान्त पर टिप्पणियाँ 


हिन्दू घर्म के आधारभूत सिद्धान्त विविघ वेदों में अंतनिहित मननप्रवण और 
कल्पनाशील दर्शन एवं चैतिकता की शिक्षा पर प्रतिष्ठित हैं। वेद इस वात पर 
बल देते हैं कि जगत्‌ विस्तार में अनंत है और उसकी सत्ता शाइवत है। उसका न 
तो कभी आरंभ हुआ और न कभी अन्त होगा। जड़-जगत्‌ में आत्मा की शक्ति 
की और ससीम के क्षेत्र में असीम की शक्ति की असंख्य अभिव्यक्तियाँ हुई हैं 
परल्तु स्वयं असीम स्वयंभू, शाइवत और अपरिवर्तेनशील है। कालक्रम शाइवत की 
काया पर कोई चिह्न नहीं छोड़ता। ज्ञान की अति संवेद्य भूमिका में, जो मानव 
बुद्धि के नितांत परे है, न भूत है, न भविष्यत्‌ 

वेद हमें बताते हैं कि मनुष्य की आत्मा अमर है। जन्म-मरण शरीर के धर्म 
हैं--जिसका जन्म होता है, उसकी मृत्यु निश्चित है (जातस्य हि श्रुवो मृत्युः) । 
लेकिन प्रत्यगात्मा असीम और ज्ञाइवत जीवन से सम्बन्धित है, न तो उसका 
आदि है और न अन्त। वैदिक तथा ईसाई धर्म में एक प्रमुख अन्तर यह है 
कि ईसाई धर्म के अनुसार इस दुनिया में पैदा होने पर प्रत्येक जीवात्मा का आरम्भ 
होता है; जब कि वैदिक धर्म दावे के साथ कहता है कि जीवात्मा उस सनातन 
परमात्मा से ही नि.सृत हुआ है और उसीकी भाँति जन्म-मरण से परे है। देहान्तर- 
प्राप्ति हारा इस आत्मा की असंख्य अभिव्यक्तियाँ हो चुकी हैं और असंख्य 
अभिव्यक्तियाँ होंगी। यह क्रम तब तक आध्यात्मिक विकास के उस महान 
नियम के अनुसार चलता रहेगा, जब तक वह पूर्णत्व तक नहीं पहुँच जाती। तव 
फिर कोई परिवर्तन न होगा। 


न 


आधुनिक संसार पर वेदान्त का दावा 


(रविवार, २५ फ़रवरी, १९०० को ओकलैड में दिये गये व्यास्यान की दी ओकलैंड 
एनक्वायरर' की संपादकीय टिप्पणी सहित रिपोर्ट) 


इस घोषणा से कि पूर्व के मनीषी स्वामी विवेकानन्द गत सायंकाल यूनि- 
टैरियन चर्च” में पालमिन्ट ऑफ़ रिलिजन्स' में वेदान्त दर्शन की व्याख्या करेंगे, 
भारी भीड़ आक्ृष्ट हुई। मुख्य श्रोता-मवत्त और वहाँ तक पहुँचने के वीच के 
कमरे भरे थे, वेंड्ट हॉल का संलग्न श्रोता-भवन् खोल दिया गया और वह भी ठसा- 
ठस भर गया और ऐसा अनुमान है कि पूरे ५०० व्यक्तियों को, जिन्हें बैठने की या 
खड़े रहने की भी ऐसी जगह न मिल सकी, जहाँ से वे सुविधापूर्वक सुन सकते, 
हटा दिया गया। 

स्वामी जी ने उल्लेखनीय प्रभाव डाला। व्याख्यान के समय बार बार हफे- 
ध्वनि हुई और उसकी समाप्ति के बाद उन्होंने उत्साह भरे प्रशंसकों को मिलने 
का अवसर दिया। आधुनिक संसार पर वेदान्त का दावा' विषय पर उन्होंने 
अंशतः निम्नलिखित भाषण किया : 

आधुनिक संसार से वेदान्त अपेक्षा करता है कि वह उस' पर विचार करे। 
मानव जाति की महत्तम संख्या इसके प्रभाव की परिधि में है। भारत में इसके 
अनुयायियों पर वारंबवार कोटि कोटि लोगों ने घावा किया है और अपनी प्रचंड 
शक्ति से उन्हें कुचला है, फिर भी यह घर्म जीवित है। 

संसार के सभी राष्ट्रों में क्या इस प्रकार का दशेव मिल सकता है ? इसकी 
छत्र-छाया में आने के लिए अन्य दशेन उत्पन्न हुए है। कुकुरमुत्तों की भाँति उनकी 
उत्पत्ति हुई है, आज वे जीवित हैं तथा लहलहा रहे हैं और कल वे विलुप्त हो 
गये हैं। क्‍या यह योग्यतम के ही जीवित बच रहने की वात नहीं है ? 

यह ऐसा दर्शन है, जो अभी पूर्ण नहीं है। हजारों वर्षो से वह विकसित हो 
रहा है और आज भी वद्धमाव है। इसलिए एक घण्टे के थोड़े समय में मैं जो कुछ 
कहूँगा, उससे तुम्हारे समक्ष एक आभास मात्र ही भ्रस्तुत कर सकता हूँ। 

पहले मैं तुमको वेदान्त के उदय का इतिहास वताऊँगा। इसके उद्भव के 
पूर्व ही भारत ने एक धर्म को पूर्ण विकसित कर लिया था। उसके स्थिर होने की 


तन 


| 
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प्रक्रिया वहुत वर्षो से चल रही थी। विधि-विघानपूर्ण संस्कार पहले से ही मनाये 
जाने लगे थे। आश्रम-धर्म की आचार-पद्धति परिपक्व हो चुकी थी। लेकिन 
कालछान्तर में अनेक धर्मों में आडम्बरपूर्ण कर्मकाण्ड और हास्यास्पद कुरीतियाँ 
घुस ही जाती हैं। इनके विरुद्ध विद्रोह हुआ और महान्‌ पुरुष वेदों के माध्यम से' 
सत्य धर्म का उद्घोष करने के लिए आगे आये। हिन्दुओं ने इन्हीं वेदों के प्रफटीकरण 
से अपना धर्म पाया। उन्हें बताया गया कि वेद अनादि और अनन्त हैं। इस श्रोता- 
मण्डली को यह हास्यास्पद प्रतीत हो सकता है--एक ग्रंथ अनादि-अनन्त कैसे हो 
सकता है; किन्तु बेदों से आशय किन्‍्हीं ग्रंथों का नहीं है। उनका अर्थ है आध्यात्मिक 
नियमों का संचित कोष, जिनकी खोज विभिन्न व्यक्तियों ने विभिन्न कालों में की। 

जब तक इन पुरुषों का आविर्भाव नहीं हुआ था, तब तक लोगों में यह आम 
घारणा थी कि ईश्वर जगत्‌ का शास्ता है और मनुष्य अमर है। लेकिन वहीं वे 
रुक गये। ऐसा समझा जाने लगा कि उससे और अधिक कुछ नहीं जाना जा सकता। 
तभी वेदान्त के साहसी व्याख्याकारों का आविर्भाव हुआ। वे जानते थे कि बच्चों 
के लिए जो धर्म अभिप्रेत है, वह विचारकों के लिए उपयोगी नहीं हो सकता और 
मनुष्य तथा ईश्वर के विषय में कुछ और भी सत्य हैं। 

नैतिक अज्ेयवादी केवल वाह्य निर्जीव प्रकृति को ही जानता है। उसीसे' 
वह जगत्‌ के नियम का निरूपण करने की चेष्टा करता है। उनकी चले तो वे मेरी 
नाक काट लें और कहें कि तुम्हारा पूरा शरीर बस यही है और उसीके समर्थन 
में बहस करें। 

उसे अपने भीतर देखना चाहिए। आकाश में जो नक्षत्र विचरण करते हैं, 
यहाँ तक कि ब्रह्माण्ड भी, वाल्टी में एक बूँद के समान हैं। तुम्हारा अज्ञेयवादी 
उस महत्तम को तो देखता नहीं और जगत्‌ को देखकर भयभीत हो जाता है। 

यह अध्यात्म जगत्‌ सबसे बढ़कर है। विश्वेश्वर जो शासन करता है--हमारा 
पिता, हमारी माता। संसार कहा जानेवाला यह अवोधों का कर्मकाण्ड है क्या ? 
सर्वत्र दुःख ही दुःख है। ओठोंपर ऋन्‍दन लेकर शिशु जन्म लेता है; वही उसका 
प्रथमोच्चार है। यही शिशु प्रौढ़ व्यक्ति वन जाता है और दुःखों का ऐसा अम्यस्त 
हो जाता है कि हृदय की वेदना ओठों पर मुसकान से छिपी रहती है। 

इस संसार का हल कहाँ है ? जिनकी दृष्टि बहिर्मुख है, वे उसे कभी नहीं पा 
सकते; उन्हें दृष्टि को अन्तर्मुख कर सत्य का पता ऊछूगाना चाहिए। घ॒र्मं का निवास 
अम्यंतर में है। 

एक व्यक्ति उपदेश देता है कि यदि तुम अपना सिर काठ डाछो, तो तुम्ह्मरा 
उद्धार हो जायगा। पर क्या उसे कोई अनुयायी मिलता है? स्वयं तुम्हारे ईसा 
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का कथन है, ग़रीवों को सब कुछ दे दो और मेरा अनुसरण करो ।' तुम लोगों में 
से कितनों ने ऐसा किया है ? तुमने इस आदेश का पालन नहीं किया है, फिर भी 
ईसा तुम्हारे धरम के महान्‌ गुरु हैं। तुममें से प्रत्येक अपने जीवन में व्यावहारिक 
हो, लेकिन यह तुमको अव्यावहारिक छगता है। 

परन्तु वेदान्त तुम्हारे समक्ष कोई ऐसी वस्तु नहीं रखता, जो अव्यावहारिक 
हो। प्रयोग-कार्य के लिए प्रत्येक विज्ञान के पास अपनी सामग्री होना चाहिए। 
प्रत्येक व्यक्ति को कुछ विशेष परिस्थितियों और प्रचुर प्रशिक्षण तथा ज्ञानाज॑न 
की आवश्यकता पड़ती है; किन्तु सड़क पर फिरनेवाला कोई जैक भी तुमको 
धर्म के बारे में सब कुछ बता सकता है। तुम धर्म का अनुसरण करना चाह सकते 
हो और किसी विश्येषज्ञ का अनुसरण कर सकते हो, लेकिन जैक से केवल उस पर 
बातें ही कर सकते हो, क्योंकि वह इस पर सिर्फ़ बातें ही कर सकता है। 

तुम जैसा विज्ञान के प्रति करते हो, वैसा ही तुमको धम के प्रति करना चाहिए । 
तथ्यों के प्रत्यक्ष सम्पर्क में आओ, और उस नींव पर आइचर्यजनक भवन का 
निर्माण कर डालो । 

सच्चा धर्म पाने के लिए तुम्हारे पास साधन अवश्य होने चाहिए। विश्वास 
का प्रइत नही उठता; श्रद्धा से तुम कुछ बना नहीं सकते, क्योंकि विश्वास तो तुम 
कुछ भी कर सकते हो। 

विज्ञान में हम यह जानते है कि जब हम वेग बढ़ाते हैं, तब पदार्थ-पिड घट 
जाता है, और ज्यों ज्यों पदार्थ-पिंड बढ़ाते हैं, त्यों त्यों वेग घटता जाता है। 
इस प्रकार हमारे पास दो बस्तुएँ हैं, पदार्थ और शक्ति। हमें मालूम नहीं कि पदार्थ 
कैसे शक्ति में विलीन हो जाता है और शक्ति पदार्थ में विलीन हो जाती है। इस- 
लिए कोई एक ऐसी वस्तु है, जो न शक्ति है और न पदार्थ, क्योंकि ये दोनों एक दूसरे 
में विलीन हो नही सकते। यह वही है जिसे हम मन कहते हैं---विश्व-मन | 

तुम कहते हो कि तुम्हारा शरीर और मेरा शरीर भिन्न भिन्न हैं। साव॑- 
भौम मानव जातिरूपी महासागर में मैं एक लघु भँवर मात्र हैँ। सच है कि यह एक 
भूँवर मात्र है, पर है उस बृहत्‌ महासागर का ही एक भाग। 

तुम ऐसे बह॒ते जल के किनारे खड़े होते हो, जिसका प्रत्येक सीकर परिवर्तित 
हो रहा है और फिर भी उसे सरिता कहते हैं। जल बदल रहा है, यह सत्य है, 
लेकिन तट वे ही रहते हैं। मन नहीं बदल रहा है, परन्तु शरीर--कितने शीष्र 
उसकी आकार ृद्धि ! मैं शिशु था, किशोर था, तरुण हूँ और शीघ्र ही वृद्ध हो 
जाऊँगा, शरीर झुक जायगा,और जराग्रस्त हो जाऊंगा। शरीर परिवर्तित हो रहा 
है और तुम पूछते हो कि क्या मन भी नहीं परिवर्तित हो रहा है? जब 
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मैं बालक था, तो सोचता था, मैं वृहत्तर हो गया हूँ, क्योंकि मेरा मन संस्कारों का 
समुद्र है। 

प्रकृति के पीछे एक विश्व-मन है। जीवात्मा एक इकाई मात्र है और वह जड़ 
वस्तु नहीं है। क्योंकि मनुष्य जीवात्मा है। मृत्यु के उपरान्त आत्मा कहाँ जाती 
है ?” इस प्रदन का उत्तर वैसे ही देता चाहिए, जैसे जब कोई लड़का पूछता है, 
पृथ्वी नीचे क्‍यों नहीं गिर जाती ?* प्रश्न एक जैसे हैं और उनके हल भी एक से, 
हैं; क्योंकि आत्मा जा कहाँ सकती है ? 

तुम जो अमरता की बात करते हो, तो मैं तुमसे कहँगा कि जब घर जाओ तो 
यह कल्पना करने का प्रयत्न करो कि तुम मृत हो । द्रष्ठा बनकर मृत शरीर का स्पर्श 
करो। तुम कर नहीं सकते, क्योंकि तुम अपने से बाहर नहीं निकल सकते। प्रइन 
अमरत्व के विषय में नहीं है, बल्कि यह है कि मृत्यु के उपरान्त जैक अपनी जेनी से 
मिल सकता है या नहीं। 

धर्म का एक भारी रहस्य यह स्वयं जानना है कि तुम आत्मा हो । यह प्रलाप 
मत करो, "मैं कीट हूँ, अकिचन हूँ !” कवि यों कहता है, मैं सत्ता हूँ, ज्ञान हूँ और 
सत्य हूँ।” कोई आदमी दुनिया में यह कहकर कुछ भरा नहीं कर सकता, मैं उसके 
पापियों में से एक हूँ ।” जितने ही अधिक तुम पूर्ण होगे, उतनी ही कम अपूर्णता- 
देखोगे। 
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दक्षिण भारत में एक वहुत शक्तिशाली राजवंश था। समय समय पर जो 
प्रमुख व्यक्ति होते थे, उनकी जन्मकुंडलियों को, जिनकी गणना उनके जन्मकाल से 
की गयी होती थी, ले लेने का उन्होंने नियम बना दिया था। इस प्रकार भविष्य- 
वाणी की मुख्य मुख्य वातों का एक लेखा वे प्राप्त कर लेते थे और बाद में जो घट- 
नाएँ घटित होती थीं, उनसे उनका मिलान करते थे। सहस्न वर्ष पर्यन्त यह उस 
समय तक किया गया, जब उन्हें कतिपय सर्वेसम्मत तथ्य मिल गये। फिर उन्हें 
नियमबद्ध किया गया और लिख लिया गया और एक बृहत्‌ ग्रंथ रच डाला गया। 
राजवंश नष्ट हो गया, लेकिन ज्योतिषियों का कुल बना रहा और ग्रंथ उनके 
पास रहा। यह सम्भव प्रतीत होता है कि इस प्रकार से फलित ज्योतिष का आवि- 
भाव हुआ। फलित ज्योतिष की सूक्ष्म बातों में भी अत्यधिक ध्यान देना, उन्त अंघ- 
विश्वासों में से एक है, जिससे हिन्दुओं को अत्यधिक क्षति पहुँची है। 

मेरा खयाल है कि सर्वप्रथम यूनानी भारत में फलित ज्योतिष छाये और उन्होंने 
हिन्दुओं से ज्योतिविज्ञान (गणित ज्योतिष) सीखा तथा उसे अपने साथ यूरोप 
ले गये। चूँकि भारत में तुमको प्राचीन यज्ञवेदियाँ ज्यामिति की कुछ विशेष आक्- 
तियों के अनुसार मिलेंगी और कुछ कार्य नक्षत्रों की विशेष स्थिति में ही किये जाते 
थे, इसलिए मेरा खयाल है कि यूनानियों ने हिन्दुओं को फलित ज्योतिष और 
हिन्दुओं ने यूनानियों को ज्योतिविज्ञान विया। 

मैंने कुछ ऐसे ज्योतिषियों को देखा है, जो आश्चयेजनक भविष्यवाणियाँ 
करते हैं, लेकिन यह विश्वास करने के लिए मेरे पास कोई कारण नहीं है कि वे 
केवल ग्रहों के या वैसी किसी वस्तु के आधार पर भविष्यवाणी करते हैं। कुछ 
दृष्टांतों में तो भविष्यवाणी केवल दूसरे के मन के भावों को पढ़ लेना मात्र रहता 
है। कभी कभी आइचयेजनक भविष्यवाणियाँ की जाती हैं, परन्तु अनेक दृष्टांतों 
में ये बिल्कुल बेकार होती हैं। 

लंदन में एक युवक मेरे पास आकर पुछा करता था, अगले साल मेरी दशा 
कैसी होगी ?” मैंने प्रथ्न किया कि तुम मुझसे ऐसा क्‍यों पूछते हो। “मेरे सब 
'पैसे नष्ट हो गये और मैं निर्वन हो गया हूँ।” पैसा ही बहुतेरे लोगों का एकमात्र 
'ईदवर होता है) निर्वलल व्यक्ति, जब सब गँवाकर जपने को कमजोर महसूस करते हैं, 
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तब पैसे बदाने की वेसिर-पैर की तरक़ीयें अपनाते हैं और ज्योतिष एवं इन सब 
चीज़ों का सहारा लेते हैं। संस्कृत में कहावत है: 'जो कापुरुष और मूर्ख है, वह 
कहता है यह भाग्य है।! लेकिन वह वलवान पुरुष है, जो खड़ा हो जाता है और 
कहता है, मैं अपने भाग्य का निर्माण करूँगा ।” जो लोग बूढ़े होने रूगते हैं, वे भाग्य 
की वातें करते हैं। साघारणत: जवान आदमी ज्योतिष का सहारा नहीं लेते। 
हम लोग ग्रहों के प्रभाव में हो सकते हैं, लेकिन इसका हमारे लिए अधिक महत्त्व 
नहीं है। बुद्ध का कहना है, जो लोग नक्षत्रों की गणना या उस प्रकार की कला 
और अन्य मिथ्या-प्रपंचों से जीविकोपार्जन करते हैं, उन्हें दूर रखना चाहिए।' 
और उनको इसका यथार्थ ज्ञान होना ही चाहिए, क्योंकि आज तक जितने हिन्दू 
जन्मे हैं, उनमें वह सबसे महान्‌ थे। नक्षत्रों को आने दो, हानि क्या है ? यदि कोई 
नक्षत्र मेरे जीवन में उथलू-पुथल करता है, तो उसका मूल्य एक कौड़ी भी नहीं है। 
तुम अनुभव करोगे कि ज्योतिष और ये सब रहस्यमयी वस्तुएँ बहुधा दुर्बंल मन 
की द्योतक हैं; इसलिए जब हमारे मन में इनका उभार हो, तव हमें किसी डॉक्टर 
के यहाँ जाना चाहिए, उत्तम भोजन ग्रहण करना चाहिए और विश्राम करना 
चाहिए। 
यदि किसी गोचर घटना की व्याख्या उसकी प्रकृति के ही घटकों से हो जाती 
है, तो बाहर से कोई व्याख्या ढूँढ़ना मूखेता है। अगर संसार स्वयं ही अपनी व्याख्या 
कर दे, तो व्याख्या के लिए वाहर जाना मूर्खता है। क्या तुमने किसी मनुष्य के 
जीवन में कोई भी ऐसी घटना घटती देखी है, जिसकी व्याख्या स्वयं मनुष्य के 
सामर्थ्य के भीतर न हो ? इसलिए ग्रह-नक्षत्रों या दुनिया की अन्य किसी वस्तु को 
टटोलने से क्या लाभ ? मेरी वर्तमान अवस्था के स्पष्टीकरण के लिए मेरा निज 
का कर्म पर्याप्त है। साक्षात्‌ ईसा पर भी यही छागू होता है। हम जानते हैं कि 
उनके पिता एक बढ़ई मात्र थे। उनकी शक्ति की व्याख्या कराने के लिए हमें दूसरे 
किसीके पास जाने की आवश्यकता नहीं है। वह अपने ही अतीत के परिणाम थे, 
और वह समग्र अतीत उस ईसा के लिए तैयारी था। बुद्ध एक एक कर पशु-योनियों 
के अपने पूर्व शरीरों का हाल बताते हैं और कहते हैं कि अन्त में वह कैसे बुद्ध वने । 
इसलिए व्याख्या के लिए ग्रह-नक्षत्रों के पास जाने की क्या आवश्यकता है ? उनका 
कुछ प्रभाव हो सकता है, किन्तु उनकी उपेक्षा कर देना हमारा कतंव्य है, न कि उनकी 
सुनना और अपने को उद्विग्न करना। मैं जो भी शिक्षा देता हूँ, उसके लिए यह मेरी 
पहली अनिवाये शर्त है--जिस किसी वस्तु से आध्यात्मिक, मानसिक या शारी- 
रिक दुर्बलता उत्पन्न हो, उसे पैर की अँगुलियों से भी मत छुओ। मनुष्य में जो 
स्वाभाविक वल है, उसकी अभिव्यक्ति घमं है। असीम शक्ति का स्थप्रिय इस छोटी 
९-११ 
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सी काया में कुंडली मारे विद्यमान है और वह स्थ्रिग अपने को फैला रहा है। और 
ज्यों ज्यों यह फैलता है, त्यों त्यों एक के बाद दूसरा शरीर अपर्याप्त होता जाता 
है; वह उनका परित्याग कर उच्चतर शरीर धारण करता है। यही है मनुष्य का 
घम, सम्यता या प्रगति का इतिहास । वह भीमकाय बद्धपाञ प्रोमीथियस' अपने को 
वंधन-मुक्त कर रहा है। यह सदैव वर की अभिव्यक्ति है और फछित ज्योतिष 
जैसी समस्त कल्पनाओं को, यद्यपि उनमें सत्य का एक कण हो सकता है, दूर ही 
रखना चाहिए। 

किसी ज्योतिषी के वारे में एक प्राचीन कथा है. कि एक राजा के यहाँ जाकर 
उसने कहा, “छः महीने में आपकी मृत्यु हो जायगी।” राजा डरकर हतवुद्धि 
हो गया और भयवश वहीं तत्काल प्रायः मरणासन्न हो गया। किन्तु उसका मनन्‍्त्री 
चतुर व्यक्ति था। उसने राजा से कहा कि ये ज्योतिषी मू्खे होते हैं। उस पर राजा 
का विश्वास नहीं जमा। इससे मंत्री को इसके अतिरिक्त अन्य कोई उपाय न सुझा 
कि वह ज्योतिषी को राजप्रासाद में पुतः बुलाये और राजा को समझाये कि ये 
ज्योतिषी मूर्ख होते हैं। तब उसने उससे पूछा कि क्या तुम्हारी गणना सही है। 
ज्योतिषी ने कहा कि कोई ग़लूती नहीं हो सकती। परल्तु मंत्री को संतुष्ट करने 
के लिए उसने पूरी गणना फिर से की और तव कहा कि वह्‌ बिल्कुल ठीक है। राजा 
का चेहरा फीका पड़ गया। मंत्री ने ज्योतिषी से पूछा, “और आपकी मृत्यु कब होगी, 
इसके बारे में आप क्‍या सोचते हैं ?” “बारह वर्ष में”, जवाब मिला। मंत्री ने 
तलवार खींच ली और ज्योतिषी का सिर धड़ से अलग कर दिया और राजा से 
कहा, “इस मिथ्यावादी को तो आप देख रहे हैं? यह इसी क्षण मर गया।” 

यदि तुम अपने राष्ट्र को जीवित रखना चाहते हो, तो इन सव चीज़ों से दूर 
रहो। शुभ वस्तुओं की एक ही परख यह है कि वे हमें सवल बनाती हैं। शुभ 
जीवन है, अशुभ मृत्यु है। तुम्हारे देश में ये अंवविद्वास कुकुरमुत्तों की भाँति 
उग रहे हैं और जिन स्त्रियों में ताकिक विश्लेषण की योग्यता नहीं है, वे उन पर 
विश्वास करने के लिए उद्यत हैं। इसका कारण यह है कि स्त्रियाँ मुक्ति के लिए 
यत्तशील हैं और स्त्रियाँ अभी तक वौद्धिक स्तर पर अपने को प्रतिष्ठित नहीं कर 
पायी हैं। एक महिरा किसी उपन्यास के सिरे पर अंकित किसी कविता की कुछ 
पंक्तियों को कंठस्थ कर लेती है और कहती है कि ब्राउनिंग के पूरे कृतित्व का उसे 


१. प्रोमीथियस--यूनानियों का पौराणिक पुरुष विशेष, जिसने मृत्तिका से 
सनुष्य की रचना की, ओलिस्पस से चुरायी हुई अग्नि उन्हें दी, उन्हें कला आदि 
सिखायी और दण्ड रूप सें जंज़ोर द्वारा एक चट्टान से वाँधा गया। 
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ज्ञान हैं। दूसरी महिला तीन व्याख्यानों को सुनती है और सोचती है कि दुनिया 
की सारी जानकारी उसको है। कठिनाई यह है कि महिलाओं में जो स्वाभाविक 
अंधविश्वास होते हैं, उनका परित्याग करने में वे असमर्थ हैं। उनके पास प्रचुर 
द्रव्य है और थोड़ी वौद्धिक विद्वत्ता भी, लेकिन जब वे इस संक्रमणकालीन अवस्था 
के पार हो जायेगी और दृढ़ भूमि पर पाँव जमा लेंगी, तव वे विल्कुल ठीक हो 
जायेंगी। किन्तु अभी वे घूर्तो द्वारा ठगी जा रही हैं। दुःखी न हो; किसीका जी 
दुःखाना मेरा अभिप्राय नहीं है, लेकिन सत्य मुझे कहना है। क्या तुम देखते नहीं, 
इन सव वस्तुओं के लिए तुम कितने खुले हो ? कया तुम देखते नहीं कि ये महिलाएँ 
कितनी नि३छल हैं, और वह दिव्यता, जो सबमें गुप्त रूप से विद्यमान है, कभी नष्ट 
नहीं होती ? केवल यही जानना है कि उस दिव्यता के प्रति आवेदन किस प्रकार 
किया जाय। 
मेरे जीवन की अवधि जितनी अधिक होती जाती है, दिनादुदिन उतना ही 
मेरा यह विश्वास दृढ़तर होता जा रहा है कि प्रत्येक मानव दिव्य है। किसी भी 
स्‍त्री या पुरुष में, चाहे वह कितना भी जघन्य क्यों न हो, वह दिंव्यता विनप्ड 
नहीं होती। उस स्त्री या पुरुष को केवल इतना ही नहीं मालूम है कि वहाँ तक कैसे 
पहुँचा जाय और वह सत्य की प्रतीक्षा में है। और दुष्ट जन सव प्रकार की वेव- 
कूफ़ियों से उस स्त्री या पुरुष को ठगने की कोशिश कर रहे हैं। यदि पैसे के लिए 
एक आदमी दूसरे को ठगता है तो तुम कहते हो कि वह वेवकूफ़ और बदमाश है। 
तो वह जो दूसरों को आव्यात्मिक मूर्ख बनाना चाहता है, उसकी यह कितनी और 
अधिक वड़ी दुष्टता है ! यह बहुत बुरा है। केवल एक ही कसौटी है, सत्य ठुमको 
अवश्य वलवान वनायेगा और कुसंस्कार से ऊपर उठायेगा। दाशेनिक का कतेब्य 
है कि वह तुमको अंबविश्वास से ऊपर उठाये। यहाँ तक कि यह संसार, यह शरीर 
और मन अंधविश्वास हैं। तुम हो कितनी असीम आत्मा ! और टि्मिटिमाते हुए 
तारों से छले जाना ! यह लज्जास्पद दशा है। तुम दिव्य हो; टिमटिमाते हुए 
तारों का अस्तित्व तो तुम्हारे कारण है। 
एक वार मैं हिमालय के अंचल में यात्रा कर रहा था और सामने लम्बी सड़क 
का विस्तार था। हम ग्ररीव साथुओं को कोई ढोनेवाला नहीं मिल सकता था, 
इसलिए पूरा मार्ग पैदक चलकर पार करना था। हम लोगों के साथ एक वृद्ध था। 
रास्ता सैकड़ों मील का है, जिसमें चढ़ाव और उतार है और जब उस वृद्ध साथु 
ने देखा कि उसके सामने क्या है, तव उसने कहा, “ओह, महाशयव, इसे कैसे पार 
किया जाय, मैं अब ज़रा भी नहीं चल सकता, मेरी छाती फट जायगी ।” मैंने उससे 
कहा, नीचे अपने पाँवों को देखिए ।” उसने ऐसा ही किया, और मैंने कहा, 
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“आपके पाँवों के नीचे जो सड़क है, उसे आप पार कर चुके हैं और आपके सामने 
जो सड़क दिखायी पड़ रही है वह भी वही है; और वह भी शीघ्र आपके पावों के 
नीचे आ जायगी।” उच्चतम वस्तुएँ तुम्हारे पाँवों के तले हैं, क्योंकि तुम दिव्य 
नक्षत्र हो। यदि तुम चाहो तो मुट्ठियों नक्षत्र चचा सकते हो। ऐसा है तुम्हारा 
वास्तविक स्वरूप । बलवान बनो, सब अंधविश्वासों से ऊपर उठो और मुक्त हो 
जाओ। 


वेदान्त दुदनि और ईसाई मत 


(२८ फ़रवरी, १९०० को यूनिटैरियन चर्च, ओकलैंड, कैलिफ़ोनिया में दिये 
गये व्याख्यान का लिखित विवरण ) 

विश्व के सभी महान्‌ धर्मो में कई वातों में समानता होती है और कहीं कहीं 
तो समानता इतनी विस्मयकारी होती है कि मन में भाव उठता है कि बहुत सी 
वातों में एक घम्म ने दूसरे की नक़छ की है। 

विभिन्न धर्मो पर यह आरोप लगाया गया है कि उन्होंने दूसरों का अनुकरण 
किया है, किन्तु निम्नलिखित तथ्यों से इस आरोप की निस्सारता स्पष्ट हो 
जाती है--- 

धर्म मानवता की आत्मा में ही आघारभूत रूप में है और चूंकि जो भीतर हैं, 
समस्त जीवन उसोका विकास है, इसलिए विभिन्न जातियों और राष्ट्रों के माध्यम 
से धर्म अपने को अनिवार्यत: प्रकट करता है। 

आत्मा की भाषा एक है, राष्ट्रों की भाषाएँ अनेक हैं, उनके रीति-रिवाज़ 
और जीवन-प्रणाली एक दूसरे से बहुत भिन्न हैं। घर्म आत्मा की वस्तु है और वह 
विभिन्न राष्ट्रों, भाषाओं तथा रीति-रिवाज़ों के माध्यम से अपने को प्रकट करता 
है। अतः यह निष्कर्ष निकलता है कि विश्व के धर्मो में अंतर अभिव्यंजना का है, 
तत्त्व का नहीं, और उनमें जो समानता तथा एकरूपता है, वह आत्मा की है और 
उसमें अंतर्निहित है, क्योंकि आत्मा की भाषा, चाहे जिन राष्ट्रों तथा चाहे जिन 
परिस्थितियों में अपने को अभिव्यक्त करे, एक है। अनेक तथा विभिन्न प्रकार के 
वाद्ययन्त्रों से जो एक ही मधुर झंकार सुनायी पड़ती है, वही वहाँ भी झंझत 
होती है। 

विश्व के सभी महान्‌ घर्मो की प्रथम समानता यह है कि सबका एक एक 
प्रामाणिक ग्रंथ है। जिन धर्मों के पास ऐसा कोई ग्रंथ नहीं रहा, वे लुप्त हो गये। 
मित्र के धर्मो की यही गति हुई। इसे हम यों कह सकते हैं कि प्रत्येक महान्‌ धर्म 
का प्रामाणिक ग्रंथ अग्निकुंड का वह पत्थर है, जिसके चतुदिक्‌ उस धर्म के 
अनुयायी एकत्र होते हैं और उससे उक्त धर्म की शक्ति एवं संजीवनी विकीर्ण 
होती है। 
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फिर, प्रत्येक घर्म का दावा है कि उसका अपना ग्रन्ध ही प्रामाणिक ब्रह्मवावय 
है; अन्य सब घम्मंग्रंथ झूठे हैं और दीन-हीन मानव के विद्वास पर जबरदस्ती 
थोपे गये हैं, तथा अन्य धरम को मानना अज्ञानता एवं आध्यात्मिक अंधता है। 

सभी धर्मो के कट्टरपंथियों में इस प्रकार की घर्मान्धता पायी जाती है। उदा- 
हरणार्थ, कट्टर वैदिकमार्गियों का दावा है कि वेद ही ईर्वर का प्रामाणिक वचन 
है; ईश्वर ने वेदों के द्वारा ही विश्व को उपदेश दिया है; इतना ही नहीं, वरन्‌ 
वेदों के ही प्रताप से यह लोक टिका है। विश्व की सृष्टि के पूर्व वेद थे। विश्व में - 
सबका अस्तित्व इसलिए है कि वेदों में उनकी विद्यमानता है। गाय का अस्तित्व 
इसलिए है कि वेदों में गाय का नाम आया है, अर्थात्‌ जिस पशु की हम गाय नाम 
से जानते हैं, उसका उल्लेख वेदों में है। वैदिक भाषा ईइवर की आदि भाषा है; 
अन्य सभी भाषाएँ केवल बोलियाँ है और वे ईश्वरीय नहीं हैं। वेदों के प्रत्येक 
शब्द और मात्रा का उच्चारण सही सही करना चाहिए, प्रत्येक ध्वनि का स्वर 
ठीक होना चाहिए तथा इस कठोर शुद्धता का किचित्‌ भी स्खहूत भयानक पाप 
है और अक्षम्य है। 

इस प्रकार, ऐसी घर्मान्धता सभी धर्मों के कठमुल्लों में प्रबल रूप से व्याप्त 
है। लेकिन जो अनभिन्ञ हैं, जो आध्यात्मिक अंधे हैं, वे ही शब्दों के पीछे लड़ते 
हैं। जो छोग वास्तव में धार्भिक प्रवृत्ति के हो गये हैं, वे विभिन्न धर्मो के बाह्य 
शाब्दिक स्वरूप पर झगड़ा नहीं करते। वे जानते हैं कि सब धर्मो का प्राण एक ही 
है। परिणामस्वरूप, वे किसीसे इस कारण झगड़ा नहीं करते कि वह उत्की 
भाषा नहीं बोलता। 

बस्तुतः वेद विद॒व के सबसे प्राचीन धर्मग्रंथ हैं। कोई नहीं जानता कि वे कब 
लिखे गये और किसके द्वारा लिखे गये। वे कई खंडों में हैं और मुझे संदेह है कि 
कभी किसी एक व्यक्ति ने सभी वेदों को पढ़ा हो। 

वैदिक धर्म हिन्दुओं का घम्म है और समस्त प्राच्य धर्मों का वह आधार है, 
अर्थात्‌ सभी प्राच्य धर्म वेदों की शाखाएँ हैं; पूर्व के सभी घा्िक वेदों को 
प्रमाण मानते हैं। 

ईसा मसीह की वाणी में आस्था रखना और साथ ही यह मानना कि उनकी 
वाणी का अधिकांश आज के युग में व्यवहार में नहीं छाया जा सकता, 
युक्तिसंगत नहीं है। यदि तुम यह कहो कि जो उनके वचनों में आस्था रखते हैं, 
उनको सिद्धियाँ न मिल पाने का (जब कि ईसा ने कहा था कि वे मिलेंगी) कारण 
यह है कि उनमें पर्याप्त निष्ठा नहीं है और वे पर्याप्त पवित्र नहीं हैं--तो यह 
ठीक होगा। लेकिन यह कथन हास्यास्पद है कि वर्तमान काल में वे अव्यवहाय॑ हैं। 
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मैंने ऐसा आदमी कभी नहीं देखा है, जो कम से कम मेरी बरावरी का न रहा 
हो। मैंने दुनिया भर की यात्रा की है; वुरे से बुरे लोगों के बीच गया हँ---नर- 
भक्षियों के वीच भी--लेकिन मुझे कोई ऐसा आदमी नहीं दिखायी पड़ा, जो कम से 
कम मेरी वरावरी का न रहा हो। वे जो आज कर रहे है, वह मैं कर चुक। ह--जव 
मैं मूर्ख था। उस समय मुझे उसकी अपेक्षा अधिक अच्छे का ज्ञान नही था, परन्तु 
अब है। इस समय उन्हें उससे अधिक अच्छे का ज्ञान नहीं है, कुछ समय वाद उन्हें 
हो जायगा। प्रत्येक व्यक्ति अपने स्वभाव के अनुसार कार्य करता है। हम सभी 
विकास की प्रक्रिया के मध्य हैं। इस दृष्टि से एक आदमी दूसरे की अपेक्षा अधिक 


श्रेष्ठ नहीं है। 
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आजकल के लोगों की घारणा है कि प्रकृति के अन्तर्गत जगत्‌ का केवल वही 
भाग आता है, जो भौतिक स्तर पर अभिव्यक्त है। साधारणतः जिसे मन समझा 
जाता है, उसे प्रकृति के अन्तर्गत नहीं मानते । 

इच्छा की स्वतन्त्रता सिद्ध करने के प्रयास में दार्शनिकों ने मन को प्रकृति से 
वाहर माना है। क्योंकि जब प्रकृति कठोर और दृढ़ नियम से वंवी और जासित है, 
तव मन को यदि प्रकृति के अन्तर्गत माना जाय, तो वह भी नियमों में वंधा होना 
चाहिए। इस प्रकार के दावे से इच्छा की स्वतन्त्रता का सिद्धान्त ध्वस्त हो जाता 
है, क्योंकि जो नियम में वंचा है, वह स्वतन्त्र कैसे हो सकता है ? 

भारतीय दार्शनिकों का मत इसके विपरीत है। उनका मत है कि सभी 
भौतिक जीवन, चाहे वह व्यक्त हो अथवा अव्यक्त, नियम से आवद्ध है। उनका 
दावा है कि मन तथा वाह्य प्रकृति दोनों नियम से, एक तथा समान नियम से 
आवद्ध हैं। यदि मन नियम के वंधन में नहीं है, हम जो विचार करते हैं, वे यदि पूर्व 
विचारों के परिणाम नहीं हैं, यदि एक मानसिक अवस्था दूसरी पूर्वावस्था के परि- 
णामस्वरूप उसके बाद ही नहीं आती, तव मन तककंशूत्य होगा, और तव कौन 
कह सकेगा कि इच्छा स्वतन्त्र है और साथ ही तक या वुद्धिसंगतता के व्यापार को 
अस्वीकार करेगा ? और दूसरी ओर, कौन मान सकता है कि मन कारणता के 
नियम से शासित होता है और साथ ही दावा कर सकता है कि इच्छा स्वतन्त्र है ? 

नियम स्वयं कार्य-कारण का व्यापार है। कुछ पूर्व घटित कार्यो के अनुसार 
कुछ परवर्ती कार्य होते हैं। प्रत्येक पूर्ववर्ती का अपना अनुवर्ती होता है। प्रकृति 
में ऐसा ही होता है। यदि नियम की यह क्रिया मन में होती है, तो मन थावद्ध है 
भौर इसलिए वह स्वतन्ब नहीं है। नहीं, इच्छा स्वतन्त्र नहीं है। हो भी वीसे 
सकती है ? कितु हम सभी जानते हैँ, हम सभी अनुमव करते हैं कि हम स्वतन्त्र 
हैं। यदि हम मुक्त न हों, तो जीवन का कोई भर्य ही नहीं रह जाबगा भौर न वह 
जीने लायक़ ही होगा। हे 

प्राच्य दार्शनिकों ने इस मत को स्वीकार किया, अबवा यो कहो कि इसका 
प्रतिपादन किया कि मन तथा इच्छा देश, काल एवं निमित्त के अन्तर्गत ठीक उसी 
प्रकार हैं, जैसे तवाकथित जड़ पदार्य हैं। अतएव, वे कारणता के नियम में आवद 
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हैं। हम काल में सोचते हैं, हमारे विचार काल में आवद्ध हैं; जो कुछ है, उन सवका 
अस्तित्व देश और काल में है। सब कुछ कारणता के नियम से आवद्ध है। 

इस तरह जिन्हें हम जड़ पदार्थ और मन कहते हैं, वे दोनों एक ही वस्तु हैं। 
अन्तर केवल स्पंदन की मात्रा में है। अत्यल्प गति से स्पंदनशील मन को जड़ 
पदार्थ के रूप में जाना जाता है। जड़ पदार्थ में जब स्पंदन की सात्रा का क्रम अधिक 
होता है, तो उसे मन के रूप में जाना जाता है। दोनों एक ही वस्तु हैं, और इसलिए 
जब जड़ पदार्थ देश, काल तथा निमित्त के बंधन में है, तव मन भी जो उच्च स्पंदन- 
शील जड़ वस्तु है, उसी नियम में आवद्ध है। 

प्रकृति एकरस है। विविधता अभिव्यक्ति में है। नेचर' के लिए संस्कृत 
शब्द है प्रकृति, जिसका व्युत्पत्त्यात्मक अथे है विभेद। सब कुछ एक ही तत्त्व है, 
लेकिन वह विविव रूपों में अभिव्यक्त हुआ है। 

मन जड़ पदार्थ बन जाता है और फिर क्रमानुसार जड़ पदार्थ मन बन जाता 
है। यह केवल स्पंदन की बात है। 

इसपात का एक छड़ लो और उसे इतनी पर्याप्त शक्ति से आघात करो, जिससे 
उसमें कम्पनत आरम्भ हो जाय । तव क्या घटित होगा ? यदि ऐसा किसी अंधेरे 
कमरे में किया जाय तो जिस पहली चीज़ का तुमको अनुभव होगा, वह होगी. 
ध्वनि, भनभनाहट की ध्वनि । शक्ति की मात्रा बढ़ा दो, तो इसपात का छड़ प्रकाश- 
मान हो उठेगा तथा उसे और अधिक बढ़ाओ, तो इसपात विल्कुल लुप्त हो जायगा ।. 
वह मन वन जायगा। 

एक अन्य दृप्टान्त छो--यदि मैं दस दिनों तक निराहार रहें, तो मैं सोच न 
सकूंगा। मन में भूले-भटके, इने-गिने विचार आ जायेंगे। मैं बहुत अशक्त हो 
जाऊंगा और शायद अपना नाम भी न जान सकूंगा। तब मैं थोड़ी रोटी जा लूँ, 
तो कुछ ही क्षणों में सोचने लगूंगा। मेरी मत की शक्ति लौट आयेगी। रोटी मन 
बन गयी। इसी प्रकार मन अपने स्पंदन की मात्रा कम कर देता है और शरीर में 
अपने को अभिव्यक्त करता है, तो जड़ पदार्थ वन जाता है। 

इनमें पहले कौन हुआ--जड़ वस्तु या मन, इसे मैं सोदाहरण बताता हूँ। एक 
मुरगी अंडा देती है। अंडे से एक और मुरगी पैदा होती है और फिर इस क्रम की 
अनन्त शख्ूंखला वन जाती है। अब प्रइन उठता है कि पहले कौन हुआ, अंडा या मुरगी ? 
तुम किसी ऐसे अंडे की कल्पना नहीं कर सकते, जिसे किसी मुरगी ने न दिया हो और 
न किसी मुर्गी की कल्पना कर सकते हो, जो अंडे से न पैदा हुई हो। कौन पहले 
हुआ, इससे कोई अन्तर नहीं पड़ता। क़रीव क़रीब हमारे सभी विचार मुरक्ी और. 

अंडे के गोरखयंबे जैसे हैं। 
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अत्यन्त सरल होने के कारण महान्‌ से महान्‌ सत्य विस्मृत हो गये। महान्‌ 
सत्य इसलिए सरल होते हैं कि उनकी सार्वभौमिक उपयोगिता होती है। सत्य स्वयं 
सर्देव सरल होता है। जटिलता मनुष्य के अज्ञान से उत्पन्न होती है। 

मनुष्य में स्वतन्त्र कर्ता मन नही है, क्योंकि वह तो आवद्ध है। वहाँ स्वत्तन्त्रता 
नहीं है। मनुप्य मन नहीं है, वह आत्मा है। आत्मा नित्य मत, असीम और 
गाइ्वत है। मनुप्य की म॒क्ति इसी आत्मा में है। आत्मा नित्य मुक्त है, किन्तु 
मन अपनी ही क्षणिक तरंगों से तद्र॒पता स्थापित कर आत्मा को अपने से ओझनल 
कर देता है और देश, काल तथा निमित्त की भूलभुलया--माया में खो जाता है। 

हमारे बंबन का कारण यही है। हम लोग सदा मन से तथा मन के क्रिपात्मक 
परिवतंनों से अपना तादात्म्य कर लेते हैं। 

मनुष्य का स्वतन्त्र कर्तृत्व आत्मा में प्रतिष्ठित है और मन के बंबन के बाव- 
जूद आत्मा अपनी मुक्ति को समझते हुए वरावर इस तथ्य पर बढ देती रहती है, 
मैं मुक्त हूँ ! में हूँ, जो में हूँ ! मैं हूँ, जो में हूँ !' बह हमारी मुक्ति है। आत्मा-- 
नित्य मुक्त, असीम और थाग्वत---युग युग से अपने उपकरण मन के माध्यम से 
अपने को अधिकाधिक अभिव्यक्त करती आयी है। 

तव प्रकृति से मानव का व्या सम्बन्ध हैं? निकृप्टतम प्राणियों से लेकर 
मनुष्यपर्यन्त आत्मा प्रकृति के माध्यम से अपने को अभिव्यवत्त करती है। व्यक्त 
जीवन के निकृप्ठतम रूप में भी आत्मा की उच्चतम अभिव्यक्ति अंतर्भूत है और 
विकास कही जानेवाली प्रक्रिया के माध्यम से वह बाहर प्रकट होने का उद्योग 

रही है। 

विकास की सभी प्रक्रिया अपने को अभिव्यक्त करने के मिमित्त आत्मा वंय 
संघर्ष हैं। प्रकृति के विरुद्ध यह निरंतर चलते रहनेवाला संघर्ष है। मन॒प्य भाज 

जैसा है, वह प्रकृति से अपनी तद्पता का नहीं, वरन्‌ उससे जपने संघर्ष का परिणाम 

है। हम यह बहुत सुनते है कि हमें प्रकृति के साथ सामंजस्य करने और उससे 
समस्वरित होकर रहना चाहिए। यह भूल है। यह मेज, दो, सनिज पदार्च 
वृक्ष सभी झा प्रकृति से सामंजस्य है। पूरा सामंजस्य है, कोर्ट वैधम्य नहीं। प्रकृति 
से सामंजस्य का तेरोघ, मृत्यु। क्ादमी ने यह घर सीस बनाया ? प्रझ्ति 


से समन्वित होहर ? नहीं। प्रदहनि से छट्फर बनाया। मानवीय प्रगति प्रद्नति 


्+ + नजडल>+ अज्ट्जनस्‍पनन ् 
द् हारा ना । 


का साथ सतत संघ से नामस हुए हूं, उसका अनुसस्य द्व 


तमस 
प्छि 
हू 
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मुक्त पुरुष के' लिए संघर्ष का कोई अर्थ नहीं। किन्तु हमारे लिए उसका अर्थ 
है, क्योंकि नाम-रूप ही जगत्‌ की सृष्टि करता है। 

वेदात्त में संघर्ष के लिए स्थान है, पर भय के लिए नहीं। जब तुम अपने वास्त- 
विक स्वरूप को जान लोगे, तव सब भय दूर हो जायगा। यदि तुम अपने को वद्ध 
सोचो तो बद्ध ही बने रहोगे; और यदि तुम अपने को मुक्त सोचो, तो मुक्त हो जाओगे । 

प्रपंचमय जगत्‌ में हम जिस स्वतंत्रता का अनुभव कर सकते हैं, वह सच्ची 
स्वतंत्रता की झलक मात्र है, सच्ची स्वतंत्रता नही । 

मैं इससे सहमत नहीं कि प्रकृति के नियमों का आज्ञापालन स्वतंत्रता है।' मैं 
नहीं जानता कि इस कथन का तात्पर्य क्या है। यदि हम मानव जाति की उन्नति 
के इतिहास का अध्ययन करें, तो माऊम हो जायगा कि वह प्रकृति के नियमों का 
उल्लंघन ही है, जो उस उन्नति का कारण है। यह कहा जा सकता है कि निम्नतर 
नियमों पर उच्चतर नियमों द्वारा विजय प्राप्त की गयी। पर वहाँ भी, विजयेच्छु 
मन केवल मुक्त होने का ही प्रयत्त कर रहा था; और ज्यों ही उसे ज्ञात हुआ कि 
संघर्ष भी नियम ही के अन्तर्गत है, उसने उसे भी जीतने का प्रयत्न किया। अतः 
प्रत्येक दशा में मुक्ति ही अभीष्ट थी--आदशों थी। वृक्ष कभी भी नियम का 
उल्लंघन नहीं करते। मैंने गाय को चोरी करते कभी नहीं देखा, घोंघे को झूठ बोलते 
कभी नहीं सुना। किन्तु तो भी वे मानव से बढ़कर नहीं हैं। यह जीवन मानो मुरविति 
की--स्वतंचता की--एक महान्‌ घोषणा है। यदि नियमों की आज्ञानुवर्तिता 
पर्याप्त मात्रा में की जाय, तो वह हमें केवल जड़ वना देगी, निर्जीव कर देगी---वह 
चाहे समाज के क्षेत्र में हो, राजनीति के या धर्म के ! बहुत से नियमों का होना 
मृत्यु का निश्चित लक्षण है। किसी समाज में यदि नियमों की संख्या आवश्यकता 
से अधिक बढ़ जाय, तो वह उसके शीघ्र विनाश का निश्चित चिह्न है। यदि तुम 
भारत की विशेषताओं का अध्ययन करो, तो देखोगे कि हिन्दुओं के समान किसी 
भी जाति में इतने अधिक नियम नहीं हैं, और इसका परिणाम हुआ है राष्ट्रीय मृत्यु । 
पर हिन्दुओं में एक विशेष वात रही है--उन्होंने धर्म के क्षेत्र में लोगों को किसी 
विशेष मत या सिद्धान्त में जकड़ने की चेष्टा नहीं की; और इसीलिए उनके घर्म का 
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दक्ति सम्पन्न होते हुए भी प्रकृति केवल एक यंत्र ही है। एकमात्र स्वतंत्रता ही--- 
मुक्ति ही--चेतन जीवन का सार है। 

वेदान्त कहता है कि जंगल में रहनेवाले उस मनुष्य का विचार ठीक है; उसकी 
सूझ ठीक है, यद्यपि उसकी व्याख्या ठीक नहीं। वह प्रकृति को स्वतंत्रता के रूप में 
देखता हैं, नियमवद्ध नहीं। हम भी इन सब मानवी अनुभवों के पश्चात्‌ वैसा ही 
सोचने लगेंगे, पर एक अधिक दार्शनिक अर्थ में। उदाहरणार्थ, मैं सड़क पर जाना 
चाहता हूँ। मुझे अपनी इच्छा-णवित से प्रेरणा मिलती है, और मैं रुक जाता हूँ। 
अब, सड़क पर जाने की इच्छा और वहाँ पहुँचने के वीच की अवधि में में एक 
समझूपता से कार्य कर रहा हूँ । व्यापार (कार्य) की समरूपता को ही नियम कहा 
जाता है। मैं देखता हूँ कि मेरे व्यापारों की यह एकरूपता समय के अत्यन्त छोटे 
छोटे टुकड़ों में बँटी हुई है, और इसलिए मैं अपने कार्यो को नियमाधीन नहीं कहता । 
मुझे प्रतीत होता है कि मैं स्वतंत्र रूप से कार्य करता हूँ । मैं पाँच मिनट तक चलता 
हूँ; किन्तु उस पाँच मिनट चलने के कार्य के पहले--जो कि एकरूप व्यापार है-- 
इच्छा-शक्ति का व्यापार हुआ था, जिसने मुझे चलने की प्रेरणा दी। यही कारण 
हैं कि मनुप्य अपने को मुक्त समझता है, क्योंकि उसके सभी कार्य समय के छोटे 
छोटे टुकड़ों में विभकत किये जा सकते है; और यद्यपि इन छोटे छोटे टुकड़ों में से 
प्रत्येक के भीतर समरूपता है, उसके समरूपता नहीं। इस असमख्यता 
के अनुभव में ही स्वतंत्रता का भाव निहित है। प्रकृति में हम एक समान रूप 
से घटनेवाले कार्यो के अति दीर्घ खंडों को देखते हैं; पर इन खंडों में से भी प्रत्येक 
के आरम्भ और अन्त में स्वतंत्र प्रेरणाएँ अवश्य होनी चाहिए। यह स्वतंत्र प्रेरणा 
प्रारम्भ में ही दी गयी, और तब से वह कार्य करती रही है; पर ये समय-पंड 
हमारे समय-खंडों से कही अधिक दीं होते हैँ। दार्भनिक रूप से विश्लेषण करने 
पर हम देखते हूँ कि हम स्वतंत्र नहीं हूँ। फिर भी, हमारे भीतर यह भाव बना ही। 
रहता है कि हम स्वतंत्र हँ--मुक्त हैं। अब हमें यह समझाना है कि यह भाव आता 
कंसे हे। हम देखते हैं कि हममें ये दो प्रेरणाएँ हैँ। हमारी बुद्धि बततलाती टू कि 
हमारे प्रत्येक्त कार्य का कुछ कारण होता है, और साथ ही साथ, प्रत्येक मनःस्पन्दन 
के साथ हम अपने स्वतंत्र स्वभाव की घोषणा भी कर रहे हैं। इस पर वेदान्त का 
समावान यह है छि बन्‍्दर तो स्वतंत्रता है--आत्मा वास्तव में मुदत टै-पर 
इस आत्मा के कार्य गरीर और मन के द्वारा होते हैं, जो स्वतंत्र नहीं हैं। 

ह्ृ दास बन जाते हैं। कोई व्यक्ति मु 

दोप देता है, तो में तुरन्त ऋछोब के रूप में प्रतिक्रित करता हें। यह जो चोड़ी 


+. ने मत्तमें उत्प्त कर पे सयम बना छेली है। अतः हमें अपनी 
सा उत्तेजना उसने मुन्नन उल्तन्न कर दी, मुझ गुलाम बना खता हूं। अतः हम कपना 


मे प्रतिक्रिा करते हैं, हम 


१६९ नियम और मुक्ति 


स्वतंत्रता प्रमाणित करनी पड़ेगी। महात्मा वे ही हैं, जो श्रेष्ठ महाविद्वान॒ व्यक्ति, 
या नीच, दुष्ट मनुष्य, या क्षुद्रतम पशु में न तो महात्मा देखते हैं, न मनुष्य, न पशु, 
किन्तु सभी में उसी एक ईइवर को देखते हैं। इस जीवन में ही उन्होंने संसार पर 
विजय प्राप्त कर ली है, और वे इस समता में दृढ़ रूप से प्रतिष्ठित हो गये हैं। ईइवर 
पवित्र और सबके लिए समान है। अतः ऐसा महात्मा मनुष्य देह में प्रकट प्रत्यक्ष 
ईश्वर ही है। हम सब इसी लक्ष्य की ओर वढ़ रहे हैं; और प्रत्येक प्रकार की 
उपासना, मानव का प्रत्येक कार्य इसीकी प्राप्ति का साधन है। धनार्थी भी 
मुक्त होने का प्रयत्न कर रहा है--वह ग्ररीवी के वन्वन से मुक्त होना चाहता है। 
मनुष्य का प्रत्येक कार्य उपासना है, क्योंकि निहित भाव है मुक्ति की भ्राप्ति; 
और सभी कार्यों का उद्देश्य, अपरोक्ष या परोक्ष रूप से, वही होता है। केवल यह 
बात ध्यान में रखनी होगी कि उसमें बाधा पहुँचानेवाले सभी कार्य निषिद्ध हैं। 
समस्त विश्व ज्ञात या अज्ञात रूप से उपासना ही कर रहा हैं--उसे केवल इस 
बात का ज्ञान नहीं है कि जब वह गाली देता है, तो भी उसी भगवान्‌ की एक 
प्रकार से उपासना ही कर रहा है, जिसे उसने गाली दी; क्योंकि जो छोग गाली 
दे रहे हैं, वे भी मुक्ति के लिए ही प्रयत्न कर रहे हैं। वे कभी यह नहीं सोचते कि 
किसी वस्तु की प्रतिक्रिया करने से वे अपने आप को उसका दास बना रहे हैं। 
किसी प्रकार की प्रतिक्रिया न होने देता एक कठिन बात है। 

यदि हम अपनी ससीमता के विश्वास को दूर कर सकें, तो हमारे लिए सब 
कुछ करना अभी सम्भव हो जाय। यह केवल समय का भ्रइन है। शक्ति बढ़ाओ, 
तो समय कम लगेगा। उस प्रोफ़ेतर की बात याद रखो, जिसने संगममेर के वचाने 
का रहस्य जानकर वारह वर्ष में ही संगमर्मर तैयार कर लिया, जब कि भ्रकुृति उसको 
बनाते में शताव्दियाँ लगा देती है। 


बोद्ध मत ओर वेदान्त 


वेदान्त दर्शन बौद्ध एवं अन्य सभी भारतीय मतों का आधार है; किन्तु हम 
जिसे आधुनिक पण्डितों का अद्दत दर्शन कहते हैं, उसमें बौद्धों के भी अनेक सिद्धान्त 
मिले हुए हैं। अवश्य ही, हिन्दू--अर्थात्‌ सनातनी हिन्दु--इस बात को स्वीकार 
नहीं करेंगे, क्योंकि उनके विचार में बौद्ध नास्तिक हैं। परन्तु वेदान्त दर्शन को 
जान-बूझकर ऐसा व्यापक रूप देने की चेष्टा की गयी है कि उसमें नास्तिकों के लिए 
भी स्थान रहे। 
वेदान्त का वौद्ध मत से कोई झगड़ा नहीं। वेदान्त का उद्देश्य ही है, सभी का 
समन्वय करना। उत्तर के वौद्धों के साथ हमारा त्निक भी झगड़ा नहीं है। किन्तु 
ब्रह्मदेश, स्थाम तथा अन्य दक्षिण देशों के बौद्ध कहते हैं कि इन्द्रियग्राह्म परिदृश्यमान 
जगत्‌ का ही अस्तित्व है, और वे हमसे पूछते हैं, इस परिदृश्यमान जगत्‌ के पीछे 
एक शाश्वत और अपरिवतेनशील सत्ता की--एक अतीन्द्रिय जगत्‌ की कल्पना 
करने का तुम्हें क्या अधिकार है ?” इसके प्रत्युत्तर में वेदान्त कहता है कि यह 
आरोप मिथ्या है। वेदान्त का कभी भी यह मत नहीं रहा कि इन्द्रियग्राह्म तथा 
अतीन्द्रिय ये दो जगत हैं। उसका कहना है कि जगत्‌ केवल एक है। इन्द्रियों 
द्वारा देखे जाने पर वही प्रपंचसय और अनित्य भासता है, किन्तु वास्तव में वह 
सव्वंदा अपरिवर्तनशील और नित्य ही है। जसे मान लो, किसीको रस्सी से सर्प 
का भ्रम हो गया। जब तक उसे सर्प का वोध है, तव तक उसे रस्सी दिखेगी ही 
नहीं--बह उसे सर्प ही समझता रहेगा। पर यदि उसे ज्ञात हो जाय कि वह सर्प 
नहीं रस्सी है, तो फिर वह रस्सी में सर्प कभी नहीं देख सकेगा--उसे केवल रस्सी 
ही दिखेगी। वह या तो रस्सी है, या सर्प ही; किन्तु दोनों का वोब एक साथ कभी 
नहीं होगा। अतएव, वौद्धों का हम लोगों पर यह जो आरोप है कि हम दो जगत्‌ 
में विश्वास करते हैं, सर्वथा मिथ्या है। यदि उनकी इच्छा हो, तो वे इतना कह 
सकते है कि वह जगत्‌ इन्द्रियग्राह्मय है--परिदृश्यमान है; किन्तु वे यह नहीं कह 
सकते कि दूसरों को उसे अतीन्द्रिय कहने का अधिकार नहीं। 
बौद्ध लोग इन्द्रियग्राह्म प्रपंचभय जगत्‌ के अतिरिक्त और कुछ नहीं मानते। 
इस प्रपंचमय जगत में ही कामना है। कामना ही इन सबकी सृष्टि कर रही है। 
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आधुनिक वेदान्ती इसे बिल्कुल नहीं मानते। हम लोगों का मत है कि कोई ऐसी 
वस्तु है, जो इच्छा के रूप में परिणत हुई है। इच्छा एक परिणाम है, एक यौगिक 
पदार्थ है---मौलिक' नहीं। बिना किसी वाह्म पदार्थ के इच्छा हो ही वहीं सकती | 
अतः यह सिद्धान्त कि जगत्‌ की उत्पत्ति इच्छा से हुई है, असम्भव है। यह कैसे हो 
सकता है ? क्या तुमने किसी बाह्म उत्तेजना के बिना कभी इच्छा का अनुभव किया 
है? वाह्य उत्तेजना के बिना--या आधुनिक दाशेनिक भाषा में कहें तो स्नायविक 
उत्तेजना के बिना--कभी इच्छा या कामना का उदय नहीं होता। इच्छा मस्तिष्क 
की एक प्रकार की प्रतिक्रिया है, जिसे सांख्य के मतानुयायी दार्शनिक बुद्धि' कहते 
हैं। इस प्रतिक्रिया के पहले किसी क्रिया का होना आवश्यक है, और क्रिया या 
कार्य के लिए बाह्य जगत्‌ का होना जरूरी है। यदि बाह्य जगत्‌ न हो, तो इच्छा 
भी नहीं हो सकती; किन्‍्त फिर भी, तुम्हारे (बौद्धों के) सिद्धान्त के अनुसार 
इच्छा ने जगत्‌ की सृष्टि की ! अच्छा, इच्छा को कौन उत्पन्न करता है ? इच्छा 
तो जगत्‌ की सहवर्तिनी है। जिस शक्ति ने जगत्‌ की सृष्टि की, उसीने इच्छा 
का भी सर्जन किया है। किन्तु दर्शन को यही नहीं रुक जाना चाहिए। इच्छा 
बिल्कुल व्यक्तिगत वस्तु है; अतः हम शापेनहॉवर' से सहमत नहीं हो सकते। 
इच्छा बाह्य और आन्तरिक का योग है--एक मिश्रण है। मान लो, एक आदमी 
ने बिना किसी इन्द्रिय के जन्म लिया, तो उसमें कुछ भी इच्छा न होगी। इच्छा 
के' लिए पहले कोई बाह्य वस्तु आवश्यक है, और मस्तिष्क अन्दर से कुछ शक्ति 
लेकर उसमें योग देता है; अतः इच्छा एक समवाय या सम्मिश्रण है, ठीक वैसे ही, 
जैसे दीवाल या अन्य कोई वस्तु। इन जर्मन दार्शनिकों के इच्छा के सिद्धान्त से 
हम बिल्कुल सहमत नहीं। इच्छा स्वयं प्रपंचमय है--सापेक्ष है, वह निरपेक्ष 
नहीं हो सकती। वह अनेक प्रक्षेपणों में से एक है। मैं यह समझ सकता हूँ कि 
कोई ऐसी वस्तु है, जो इच्छा नहीं है, परन्तु उसके रूप में अभिव्यक्त हो रही है। 
पर यह बात मेरी समझ में नहीं आती कि इच्छा ही अपने को अन्य सभी वस्तुओं 
के रूप में अभिव्यक्त कर रही है---यह देखते हुए कि जगत्‌ से अलग इच्छा की 
हम कल्पना ही नहीं कर सकते । देश, काल, निमित्त के कारण ही वह पूर्ण स्वतंत्र 
वस्तु इच्छा का रूप घारण कर लेती है। कान्‍्ट के विश्लेषण को छो। इच्छा देश, 
कार और निमित्त के अन्तर्गत है। तब वह निरपेक्ष कैसे हो सकती है ? यदि कोई 
इच्छा प्रकट करे, तो उसकी यह क्रिया समय के अन्दर ही सम्भव है---समय के 
बहिर्भूत नहीं। 


१. एक प्रसिद्ध जर्मन दाशंतिक। 
९-१२ 
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यदि हम अपने समस्त विचारों का उपशमन कर सकें--अपनी समस्त 
चित्तवृत्ति शान्त कर सकें, तो हम जात जायँगे कि हम विचार से परे हैं। हम 
निति-नेति' के द्वारा इस अनुभव पर पहुँचते हैं। जब नेति-नेति' कहकर समस्त 
प्रपंच का त्याग कर दिया जाता है, तब जो कुछ बच रहता है वही 'वह' है। उसका 
वर्णन नहीं किया जा सकता, उसे प्रकट नहीं किया जा सकता, क्योंकि प्रकटीकरण 
पुनः इच्छा हो जायगी। 


व्याख्यान, प्रवचन एवं कक्षाठाप-८ 
(कर्म और उसका रहस्य) 


कर्म और उसका रहस्य 


(जनवरी ४, १९०० ई० को लॉस एंजिलिस, कैलिफ़ोनिया 
में दिया हुआ भाषण ) 

अपने जीवन में मैंने जो श्रेष्ठतम पाठ पढ़े हैं, उनमें एक यह है कि किसी भी 
कार्ये के साधनों के विषय में उतना ही सावधान रहना चाहिए, जितना कि उसके 
साध्य के विषय में। जिनसे मैंने यह वात सीखी, वे एक महापुरुष थे। यह महान्‌ 
सत्य स्वयं उनके जीवन में प्रत्यक्ष रूप में परिणत हुआ था! इस एक सत्य से मैं 
सर्वेदा बड़े बड़े पाठ सीखता आया हूँ। और मेरा यह मत है कि सब प्रकार की 
सफलत्ताओं को कुंजी इसी तत्त्व में है---साधनों की ओर भी उतना ही ध्यान देना 
आवश्यक है, जितना साध्य की ओर। 

हमारे जीवन में एक बड़ा दोष यह है कि हम आदर से ही इतना अधिक 
आक्ृष्ट रहते हैं, लक्ष्य हमारे लिए इतना अधिक आकर्षक होता है, ऐसा मोहक 
होता है और हमारे मानस क्षितिज पर इतना विद्ञाल बन जाता है कि वारीकियाँ 
हमारी दृष्टि से ओझल हो जाती हैं। 

लेकिन कभी असफलता मिलने पर हम यदि वारीकी से उसकी छानबीन करें, 
तो निन्‍्यानबे प्रतिशत यही पायेंगे कि उसका कारण था हमारा साधनों की ओर 
घ्याव न देता। हमें आवश्यकता है अपने साधनों को पुष्ट करने कौ और उन्हें 
पूर्ण बनाने की। यदि हमारे साधन बिल्कुल ठीक हैं, तो साध्य की प्राप्ति होगी ही । 
हम यह भूल जाते हैं कि कारण ही कार्य का जन्मदाता है, कार्य स्वतः उत्पन्न नहीं हो 
सकता, और जब तक कारण अभीष्ठट, समुचित और सशक्त न हों, कार्ये की उत्पत्ति 
नहीं होगी। एक वार हमने घ्येय. निश्चित कर लिया और उसके सावन पक्के 
कर लिये कि फिर हम ध्येय को लगभग छोड़ सकते हैं, क्योंकि हम विश्वस्त हैं कि 
यदि साधन पूर्ण हैं, तो साध्य तो प्राप्त ही होगा । जब कारण विद्यमान है, तो कार्य 
की उत्पत्ति होगी ही। उसके वारे में विशेष चिन्ता की कोई आवश्यकता नहीं। 
यदि कारण के विषय में हम सावधान रहें, तो कार्य स्वयं सम्पन्न हो जायगा। 
कार्य है ध्येय की सिद्धि; और कारण है साधन। इसलिए सावन की ओर ध्याव 
देते रहना जीवन का एक बड़ा रहस्य है। गीता में भी हमने यही पढ़ा और सीखा 
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पर साथ ही, हम केवल इतना ही नहीं चाहते कि यह प्रेम की अथवा आसक्ति 
की महान्‌ शक्ति, एक ही वस्तु पर सारी छगन छूगा देने की ताक़त, या दूसरों के 
लिए अपना सर्वस्व खो बैठने और स्वयं का विनाश तक कर डालने का देव-सुलभ 
गुण हमें उपलब्ध हो जाय, वरन्‌ हम देवताओं से भी उच्चतर होना चाहते हैं। 
सिद्ध पुरुष अपनी सम्पूर्ण लगन प्रेम की वस्तु पर लगा सकता है और फिर भी 
अनासक्त रह सकता है। यह कैसे सम्भव होता है ? यह एक दूसरा रहस्य है, 
जो सीखना चाहिए। 

भिखारी कभी सुखी नहीं होता। उसे केवल भीख ही मिलती है और वह भी 
दया और तिरस्कार से युक्त; उसके पीछे कम से कम यह कल्पना तो अवश्य ही 
होती है कि भिखारी एक निक्ृष्ट जीव है। जो कुछ वह पाता है, उसका सच्चा 
उपभोग उसे कभी नहीं मिलता। 

हम सव भिखारी हैं। जो कुछ हम करते हैं, उसके बदले में हम कुछ चाह 
रखते हैं। हम लोग हैं व्यापारी। हम जीवन के व्यापारी हैं, शील के व्यापारी 
हैं, धर्म के व्यापारी हैं। अफ़ततोस ! हम प्यार के भी व्यपारी हैं। 

यदि तुम व्यापार करने चलो, यदि वह लेन-देव का सवाल है, बेचने और मोल 
लेने का सवाल है, तो तुम्हें क्रम और विक्रय के नियमों का पालन करना होगा। 
कभी समय अच्छा होता है, कभी बुरा । भाव में चढ़ाव-उतार होता ही रहता है 
और कभी चोट खा जाने की आशा तुम कर सकते हो। व्यापार तो आइने में मुंह 
देखने के समान है। तुम्हारा प्रतिविम्ब उसमें पड़ता है। तुम मुंह वनाओ और 
आइने में मुंह चच जाता है। तुम हंसो और आइना हँसने लगता है। यह है खरीद 
ओर बिक्री, लेन और देन। 

हम फंस जाते हैं। कँसे ? उससे नहीं जिसे हम देते हैं, वरन्‌ उससे जिसके 
पाने की हम अपेक्षा करते हैं। हमारे प्यार के बदले हमें मिलता है दु:ख। इसलिए 
नहीं कि हम प्यार करते हैं, वरन्‌ इसलिए कि हम बदले में चाहते हैं प्यार। जहाँ 
चाह नहीं है, वहाँ दुःख भी नहीं है। वासता, चाह--यही द्ुःखों की जननी है। 
वासनाएँ सफलता और असफलता के नियमों से वद्ध हैं। वासनाओं का परिणाम 
दुःख ही होता है। 

अतएव, सच्चे सुख और यथार्य सफलता का महान्‌ रहस्य यह है कि बदले में 
कुछ भी न चाहनेवाला विल्कुल निःस्वार्थी व्यक्ति ही सवसे अधिक सफल व्यक्ति 
होता है। यह तो एक विरोवाभास सा है; क्‍योंकि क्या हम यह नहीं जानते कि 
जो निःस्वार्थी हैं, वे इस जीवन में ठगे जाते हैं, उन्हें चोट पहुँचती हैं? ऊपरी तौर 
से देखो, तो यह बात सच मालूम होती है। ईसा मसीह निःस्वार्थी थे, पर तो भी 
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उन्हें सूली पर चढ़ाया गया,---यह सच है; किन्तु हम यह भी जानते हैं कि उनकी 
निःस्वार्थपरता एक महान्‌ विजय का कारण है--और वह विजब है कोटि कोटि 
जीवनों पर सच्ची सफलता के वरदान की वर्षा। 
कुछ भी न माँगो, बदले में कोई चाह न रखो। तुम्हें जो कुछ देना हो, दे दो। 
वह तुम्हारे पास वापस आ जायगा; लेकिन आज ही उसका विचार मत करो। 
वह हज़ार गुना हो वापस आयेगा, पर तुम अपनी दृष्टि उधर मत रखो। देने की 
ताक़त पैदा करो। दे दो और वस काम खत्म हो गया। यह बात जान लो कि 
सम्पूर्ण जीवन दानस्वरूप है; प्रकृति तुम्हें देने के लिए वाध्य करेगी। इसलिए 
स्वेच्छापूवंक दो। एक न एक दिल तुम्हें दे देना ही पड़ेगा। इस संसार में तुम 
जोड़ने के लिए आते हो। मुट्ठी बाँधकर तुम चाहते हो लेना, लेकिन प्रकृति 
तुम्हारा गला दवाती है और तुम्हें मुटुठी खोलने को मजबूर करती है। तुम्हारी 
इच्छा हो या न हो, तुम्हें देवा ही पड़ेगा। जिस क्षण तुम कहते हो कि मैं नहीं 
दूँगा, एक घूंसा पड़ता है और तुम चोट खा जाते हो। दुनिया में आये हुए प्रत्येक 
व्यक्ति को अन्त में अपना सर्वस्व दे देना होगा। इस नियम के विरुद्ध बरतने का 
मनुष्य जितना अधिक प्रयत्न करता है, उतना ही अधिक वह दुःखी होता है। हममें 
देने की हिम्मत नहीं है, प्रकृति की यह उदात्त माँग पूरी करने के लिए हम तैयार 
नहीं हैं, और यही है हमारे दुःख का कारण। जंगल साफ़ हो जाते हैं, पर बढले में 
हमें उष्णता मिलती है। सूर्य समुद्र से पानी छेता है, इसलिए कि वह वर्षा करे। 
तुम भी लेन-देन के यंत्र मात्र हो। तुम इसलिए लेते हो कि तुम दो। बदले में कुछ 
भी मत माँगो ! तुम जितना ही अधिक दोगे, उतना ही अधिक तुम्हें वापस मिलेगा । 
* जितनी ही जल्दी इस कमरे की हवा तुम खाली करोगे, उतनी ही जल्दी यह वाहरी 
हवा से भर जायगा। पर यदि तुम सव दरवाज़े-खिड़कियाँ और रंघ्र बंद कर लो, 
तो अन्दर की हवा अन्दर रहेगी जरूर, कितु वाहरी हवा कभी अन्दर नहीं आयेगी, 
जिससे अन्दर की हवा दूषित, गंदी और विषैल्ली वन जायगी। नदी अपने आपको 
समुद्र में लगातार खाली किये जा रही है और वह फिर से लगातार भरती आ रही 
है। समुद्र की ओर गमन बंद मत करो। जिस क्षण तुम ऐसा करते हो, मृत्यु 
तुम्हें आ दवाती है। 
इसलिए भिखारी मत वनो। अनासक्त रहो। जीवन का यही एक अत्यन्त 
कठिन कार्य है। पर मार्ग की आपत्तियों के सम्बन्ध में सोचते मत रहो। कल्पना- 
शक्ति द्वारा आपत्तियों का चित्र खड़ा करने से भी हमें उनका सच्चा ज्ञान नहीं 
होता, जब तक हम उनका प्रत्यक्ष अनुभव न करें। दूर से उद्यान का विहंगम दृश्य 
दिख सकता है, पर इससे क्या ? उसका सच्चा ज्ञान और अनुभव तो बन्दर जाने 


विवेकानन्द साहित्य १८० 


पर हमें होता है। चाहे हमें प्रत्येक कार्य में असफलता मिले, हमारे टुकड़े टुकड़े हो 
जायें और खून की धार बहने लगे, फिर भो हमें अपना हृदय थामकर रखना होगा। 
इन आपत्तियों में ही अपने ईश्वरत्व की हमें घोषणा करनी होगी। प्रकृति चाहती 
है कि हम प्रतिक्रिया करें; घूँसे के लिए घूंसा, झूठ के लिए झूठ और चोट के लिए 
भरसक चोट छगायें। पर बदले में प्रतिघात न करने के लिए, संतुलन बनाये 
रखने के लिए तथा अनासक्त होने के लिए परा दैवी शक्ति की आवश्यकता होती है। 

अनासक्त बनने का अपना निरचय हम प्रतिदिन दुहराते है। हम अपनी 
दृष्टि पीछे डालते हैं और देखते हैं अपनी आसक्ति और प्रेम के पुराने विषयों 
की ओर, और अनुभव करते हैं कि उनमें से प्रत्येक ने हमें कैसे दुःखी बनाया, 
अपने प्यार के कारण हम किस प्रकार निराशा के गत॑ में पड़ गये, सदा दूसरों 
के हाथों गुलाम ही रहते आये और नीचे ही नीचे खिंचते गये ! हम फिर से 
नया निश्चय करते हैं, आज से मैं स्वयं पर अपना शासन करूँगा, मैं अपना स्वामी 
बनूँगा ! पर समय आता है और फिर से एक वार वही पुराना क्लिस्सा [ 
हम फिर बन्धन में पड़ जाते हैं और मुक्त नहीं हो पातें। पक्षी जाल में फेस 
जाता है, छटपटाता है, फड़फड़ाता है। यही है हमारा जीवन । 

मुझे इन कठिनाइयों का ज्ञान है; वे भयानक हैं। नब्बे प्रतिशत निराश 
हो धैय॑ं खो बैठते है। वे प्रायः निराशावादी बन जाते हैं और प्रेम तथा सचाई 
में विश्वास करना छोड़ देते हैं। जो कुछ दिव्य एवं भव्य है, उस पर से भी 
उनका विश्वास उठ जाता है। इसीलिए हम देखते हैं कि जो मनुष्य जीवन के 
आरम्भ में क्षमाशील, दयालु, सरल और निष्पाप थे, बुढ़ापे में झूठे और 
'पाखण्डी बन जाते हैं। उन्तके मन जटिलताओं से भर जाते हैं। संभव है कि उसमें ' 
उनकी वाह्य नीति हो। हो सकता है कि इनमें से अधिकांश लोग ऊपर ऊपर 
से गरम मिजाज के न हों, वे कुछ बोलते न हों; पर यह उनके लिए अच्छा 
होता कि वे वोलते। उनके हृदय की स्फूर्ति मर चुकी है और इसीलिए वे 
नहीं बोलते। वे न तो शाप देते हैं और न क्रोध करते हैं; पर यह उनके लिए 
अधिक अच्छा होता, यदि वे क्रोव कर सकते, हज़ार गुना अच्छा होता, यदि 
वे शाप दे सकते। वे असमर्थ हैं। उनके हृदय में मृत्यु है, क्योंकि ठंडे हाथों 
ने उसको ऐसा जकड़ लिया है कि वह अब एक श्ञाप देने या एक कड़ा शब्द 
कहने तक के लिए भी स्पन्दित नहीं हो सकता। 

यह आवश्यक है कि हम इन सबसे बचें। इसीलिए मैं कहता हूँ कि हमें 
'परा देवी शक्ति की ज़रूरत है। अतिमानवी शक्ति पर्याप्त नहीं है। परा दैवी' 
शक्ति ही छुटकारे का एकमेव मार्ग है। केवल उसीके वर पर हम इन उलझनों 
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और जटिलताओं में से, आपत्तियों की इन वौछारों में से बिना झुलसे पार जा 
सकते हैं। चाहे हम चीर डाले जायें और हमारे चियड़े चिथड़े कर दिये जायें, 
पर हमारा हृदय सर्वदा अधिकाधिक उदार ही होता जाता चाहिए। 
यह बहुत कठित है, पर यह कठिनाई लगातार अभ्यास द्वारा दूर की जा 
सकती है। हमें यह ध्यान रखना चाहिए कि जब तक हम अपने आपको दुर्बेल 
न बनायें, तव तक हम पर कुछ नहीं हो सकता। मैंने अभी ही कहा है कि जब 
तक शरीर रोग के प्रति पूर्वप्रवृत्त न हो, मुझे कोई रोग न होगा। रोग होना 
केवल कौटाणुओं पर ही अवलूम्वित नहीं है, पर झरीर की पूर्वानुकूलता पर भी | 
हमें वही मिलता है, जिसके हम पात्र हैं। आओ, हम अपना अभिमान छोड़ 
दें और यह समझ लें कि हम पर आयी हुई कोई भी आपत्ति ऐसी नहीं है, जिसके 
हम पात्र न थे। फ़िजूल चोट कभी नहीं पड़ी; ऐसी कोई बुराई नहीं है, जो मैने 
स्वयं अपने हाथों न बुलायी हो। इसका हमें ज्ञान होना चाहिए। तुम आत्म- 
निरीक्षण कर देखो, तो पाओगे कि ऐसी एक भी चोट तुम्हें नही लगी, जो स्वयं 
तुम्हा री ही की गयी न हो। आघा काम तुमने किया और आधा बाहरी दुनिया 
ने, और इस तरह तुम्हें चोट ऊगी। यह विचार हमें गम्भीर बना देगा। और 
साथ ही, इस विश्लेषण से आशा की आवाज़ आयेगी, वाह्म जगत्‌ पर मेरा 
नियंत्रण भले न हो, पर जो मेरे अन्दर है, जो मेरे अधिक निकट है, वह मेरा 
अन्तर्जगत्‌ मेरे अधिकार में है। यदि असफलता के लिए इन दोनों के संयोग की 
आवश्यकता होती हो, यदि चोट रूंगने के लिए इन दोनों का इकठ्ठे होना जरूरी 
हो, तो मेरे अधिकार में जो दुनिया है, उसे मैं न छोड़गा, फिर देखूंगा कि मुझे 
चोट कैसे लगती है ? यदि मैं स्वयं पर सच्चा प्रभुत्व पा जाऊं, तो चोट कभी 
न लग सकेगी।' 
हम बचपन से ही सर्वदा अपने से वाहर किसी दूसरी वस्तु पर दोष मढ़ने 
का भयत्न किया करते हैं। हम सदा दूसरों के सुधार में तत्पर रहते हैं, पर अपने 
सुधार में नहीं। यदि हम दुःखी होते हैं, तो चिल्लाते हैं कि यह तो शैतान की 
दुनिया है !” हम दूसरों को दोष देते हैं और कहते हैं, 'कैसे मोहम्रस्त पागछ 
हैं!” पर यदि हम सचमुच इतने अच्छे हैं, तो हम ऐसी दुनिया में भला रहते 
कैसे हैं? यदि यह शैतान की दुनिया है, तो हम भी शैतान हो हैं, नहीं तो हम 
यहाँ क्‍यों रहते ? ओह, संसार के लोग कितने स्वार्थी हैं! --सच है, पर 
यदि हम उनसे अच्छे है, तो फिर हमारा उनसे सम्बन्ध कैसे हुआ ? ज़रा यह 
सोचो तो | / 
जिसके हम पात्र है, वही हम पाते हैं। जब हम कहते हैं कि दुनिया बुरो 
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है और हम अच्छे, तो यह सरासर झूठ है। ऐसा कभी हो नहीं सकता। यह 
एक भीषण असत्य है, जो हम अपने से कहते हैं। 

अतएव, सीखने का पहला पाठ यह है: निश्चय कर लो कि बाहरी किसी 
भी वस्तु पर तुम दोष न मढ़ोगे, उसे अभिशाप न दोगे। इसके विपरीत, मनुष्य 
वनो, उठ खड़े हो और दोष स्वयं अपने ऊपर मढ़ो। तुम अनुभव करोगे कि यह्‌ 
सर्वंदा सत्य है। स्वयं अपने को वश में करो। 

क्या यह छज्जा का विषय नहीं है कि एक वार तो हम अपने मनुष्यत्व की, 
अपने देवता होने की बड़ी बड़ी बातें करें, हम कहें कि हम सर्वज्ञ हैं, सव कुछ 
करने में समर्थ हैं, निर्दोष हैं, पापहीन हैं और दुनिया में सबसे निःस्वार्थी हैं, 
और दूसरे ही क्षण एक छोटा सा पत्थर भी हमें चोट पहुँचा दे, किसी साधारण 
से साधारण मनुष्य का ज़रा सा क्रोध भी हमें जरूमी कर दे और कोई भी चलता 
राहुगीर हम देवताओं को दुःखी बना दे ! यदि हम ऐसे देवता हैं, तो क्या 
ऐसा होना चाहिए ? कया दुनिया को दोष देना उचित है? क्या परमेश्वर, 
जो पवित्रतम और सबसे उदार है, हमारी किसी भी चालबाज़ी के कारण दुःख 
में पड़ सकता है। यदि तुम सचमुच इतने निःस्वार्थी हो, तो तुम परमेश्वर के 
समान हो। फिर कौन सी दुनिया तुम्हें चोट पहुँचा सकती है ? सातवें नरक 
में से भी तुम विना झुलसे, बिना स्पर्श हुए निकल जाओगे। पर यह बात ही 
कि तुम शिक्रायत करते हो और वाहरी दुनिया पर दोष मढ़ना चाहते हो, बताती 
है कि तुम्हें बाहरी दुनिया का बोध हो रहा है; और इसीसे यह स्पष्ट है कि तुम 
वह नहीं हो, जैसा अपने को वतलाते हो। दुःख पर दुःख रचकर और यह मान 
लेकर कि दुनिया हमें चोट पहुँचाये जा रही है, तुम अपने अपराध को अधिक 
बड़ा बनाते जाते हो और चीखते जाते हो, अरे बाप रे, यह तो शैतान की दुनिया 
है ! यह मनुष्य मुझे चोट पहुँचा रहा है, वह मनुष्य मुझे चोट पहुँचा रहा 
है---आदि आदि। यह तो दुःख पर झूठ का रंग चढ़ाना हुआ। 

अपनी चिन्ता हमें स्वयं ही करनी है। इतना तो हम कर ही सकते हैं। 
हमें कुछ समय तक दूसरों की ओर ध्यान देने का खयाल छोड़ देना चाहिए। 
आओ, हम अपने साधनों को पूर्ण बना लें; फिर साध्य अपनी चिन्ता स्वयं कर 
लेगा। क्योंकि दुनिया तभी पवित्र और अच्छी हो सकती है, जब हम स्वयं 
पवित्र और अच्छे हों। वह है काये और हम हैं उसके कारण। इसलिए आओ, 
हम अपने आपको पवित्र बना लें! आओ, हम अपने आपको पूर्ण बना लें! 


कर्मयोग 


सानसिक और भौतिक सभी विषयों से आत्मा को पृथक्‌ कर लेना ही 
'हमारा लक्ष्य है। इस लक्ष्य के प्राप्त हो जाने पर आत्मा देखती है कि वह सवंदा 
ही एकाकी रही है और उसे सुखी बनाने के लिए अन्य किसीकी आवश्यकता नहीं । 
जब तक अपने को सुखी बनाने के लिए हमें अन्य किसीकी आवश्यकता होती 
है, तब तक हम दास हैं। जब 'पुरुष' जान लेता है कि वह मुक्त है, उसे अपनी 
पूर्णता के लिए अन्य किसीकी आवश्यकता नहीं, एवं यह प्रकृति नितान्त अनाव- 
इयक है, तब कैवल्य-लाभ हो जाता है। 

मनुष्य चाँदी के चंद टुकड़ों के पीछे दौड़ता रहता है और उनकी प्राप्ति 
के लिए अपने एक सजातीय को भी घोखा देने में नहीं हिचकता; पर यदि वह 
स्वयं पर नियंत्रण रखे तो कुछ ही वर्षों में अपने चरित्र का ऐसा सुन्दर विकास 
कर सकता है कि यदि वह चाहे तो लाखों रुपये उसके पास आ जायें। तब वह 
अपनी इच्छा-शक्ति से जगत्‌ का परिचालन कर सकता है। किन्तु हम कितने 
निर्वुद्धि हैं ! 

अपनी भूलों को संसार को वतलाते फिरने से क्या लाभ ? इस तरह 
उनका परिहार तो हो नहीं सकता। अपनी करनी का फल तो सबको भुगतना 
ही पड़ेगा। हम यही कर सकते हैं कि भविष्य में अधिक अच्छा काम करें। 
बली और शक्तिमान के साथ ही संसार की सहानुभूति रहती है। 

केवल वही कर्म, जो मानवता और प्रकृति को मुक्त संकल्प द्वारा अपित 
करने के रूप में किया जाता है, वन्‍्चन का कारण नहीं होता। 

किसी भी प्रकार के कतंव्य की उपेक्षा नहीं करनी चाहिए। जो व्यक्ति 
कोई छोटा या नीचा काम करता है, वह केवल इसी कारण ऊँचा काम करने- 
वाले की अपेक्षा छोटा या हीन नहीं हो जाता। मनुष्य की परख उसके कतेव्य 
की उच्चता या हीनता की कसौठदी पर नहीं होनी चाहिए, वरन्‌ यह देखना 
चाहिए कि वह कतेव्यों का पालन किस ढंग से करता है। मनुप्य की सच्ची 
पहचान तो अपने क॒तंव्यों को करने की उसकी शक्ति और शैली में होती है। 


५५२ 


एक मोची, जो कि कम से कम समय में बढ़िया और मजबूत जूतों की जोड़ी 
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तैयार कर सकता है, अपने व्यवसाय में उस प्राध्यापक की अपेक्षा कहीं अधिक 
श्रेप्ठ है, जो अपने जीवन भर प्रतिदिन थोथी वकवास ही किया करता है। 

प्रत्येक कर्तव्य पवित्र हैं और कर्तव्य-निष्ठा भगवत्यूजा का सर्वोत्कष्ट 
रूप है; वद्ध जीवों की श्रान्त, अज्ञानतिमिराच्छन्न आत्माओं को ज्ञान और मुक्ति 
दिलाने में यह कतंव्य-निष्ठा निश्चय ही वड़ी सहायक है। 

जो कतंव्य हमारे निकटतम है, जो कार्य अभी हमारे हाथों में है, उसको 
सुचारु रूप से सम्पन्न करने से हमारी कार्य-शक्ति बढ़ती है; और इस प्रकार 
क्रमशः: अपनी शक्ति बढ़ाते हुए हम एक ऐसी अवस्था की भी प्राप्ति कर सकते 
हैं, जब हमें जीवन और समाज के सबसे ईप्सित एवं प्रतिष्ठित कार्यों को करने 
का सौभाग्य प्राप्त हो सके। 

प्रकृति का न्याय समान रूप से निर्मम और कठोर होता है। सर्वाधिक 
व्यवहार-कुशल व्यक्ति जीवन को न तो भला कहेगा और न बुरा। 

प्रत्येक सफल मनुष्य के स्वभाव में कहीं न कहीं विशाल सच्चरित्रता 
और सत्यनिप्ठा छिपी रहती है, और उसीके कारण उसे जीवन में इतनी सफलता 
मिलती है। वह पूर्णतया स्वार्थथीन न रहा हो, पर वह उसकी ओर अग्रसर 
होता रहा था। यदि वह सम्पूर्ण रूप से स्वार्थहीन होता, तो उसकी सफलता 
वेसी ही महान्‌ होती, जैसी बुद्ध या ईसा की । सर्वत्र निःस्वार्थता की मात्रा पर 
ही सफलता की मात्रा निर्भर रहती है। 

मानव जाति के भहान्‌ नेता मंच पर व्याख्यान देने की अपेक्षा उच्चतर 
कार्य-क्षेत्र के हुआ करते हैं। 

यदि हम पवित्रता या अपविन्नता का अर्थ अहिंसा या हिंसा के रूप में छें, 
तब हम चाहे जितना प्रयत्व करें, हमारा कोई भी कार्य प्रूर्णतया पवित्र या 
अपवित्र नहीं हो सकता। हम बिना किसीकी हिसा किये जी या साँस तक नहीं 
ले सकते। भोजन का प्रत्येक ग्राम हम किस्ती न किसी के मुँह से छीनकर ही खाते 
हैं; हमारा जीवन कुछ अन्य प्राणियों के जीवन को मिटाता रहता है। चाहे 
वह जीवन मनुष्य का हो, पशु का अथवा छोटे से कुकुरमुत्तों का, पर कही न कहीं 
किसी न किसीको हमारे लिए मिटना ही पड़ता है। ऐसा होने के कारण यह 
स्पप्ट ही है कि कर्म द्वारा पूर्णता कभी नहीं प्राप्त की जा सकती! हम अन्त 
काल तक कर्म करते रहें, पर इस जटिल भूलनुलैया से बाहर निकलने का मार्ग 
नहीं पा सकते। हम कर्म पर कर्म ऋरते रहें, परन्तु उसका कही अन्त ने होगा । 

जो मनुप्य प्रेम और स्वतन्त्रता से अभिमूत होकर कार्य करता है, उसे 


फल की कोई खचिता नहीं रहती। परन्तु दास कोट़ों की मार चाहता हि और 
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नौकर, अपना वेतन। ऐसा ही समस्त जीवन में है। उदाहरणार्थ, सार्वजनिक 
जीवन को ले लो। सार्वजनिक सभा में भाषण देनेवाला या तो कुछ तालियाँ, 
चाहता है या विरोब-प्रदर्शन ही । यदि ठुम इन दोनों में से उसे कुछ भी न दो, 
तो वह हतोत्साह हो जाता है, क्योंकि उसे इसकी ज़रूरत है। यही दास की तरह 
काम करना कहलाता है। ऐसी परिस्थितियों में, बदले में कुछ चाहना हमारी 
दूसरी प्रकृति बन जाती है। इसके वाद है नौकर का काम, जो किसी वेतन 
की अपेक्षा करता है; मैं तुम्हें यह देता हूँ और तुम मुझे वह दो'। 'ैं कार्य 
के लिए ही कार्य करता हँ--यह कहना तो बहुत सरल है, पर इसे पूरा कर 
दिखाना बहुत ही कठिन है। मैं कर्म ही के लिए कम करनेवाले मनुष्य का दर्शन 
करने के लिए बीसों कोस सिर के वल जाने को तैयार हूँ। लोगों के काम में 
कहीं न कहीं स्वार्थ छिपा ही रहुता है। यदि वह धन नही होता, तो शक्ति 
होती है, यदि शक्ति नहीं हो त्तो अन्य कोई हाभ। कही न कहीं, किसी न किसी 
रूप में स्वार्थ रहता अवश्य है। तुम मेरे मित्र हो, और मैं तुम्हारे लिए तुम्हारे 
साथ रहकर काम करना चाहता हूँ। यह सव दिखने में बड़ा अच्छा है। और 
प्रतिपल मैं अपनी सच्चाई की दुहाई भी दे सकता हूँ। पर ध्यान रखो, तुम्हें 
मेरे मत से मत मिलाकर काम करना होगा! यदि तुम मुझसे सहमत नहीं" 
होते, तो मैं तुम्हारी कोई परवाह नहीं करता ! स्वार्थसिद्धि के लिए इस प्रकार 
का काम दुःखदायी होता है। जहाँ हम अपने मन के स्वामी होकर कार्य करते 
हैं, केवल वही कर्म हमें अनासक्ति और आनन्द प्रदान करता है। 
एक बड़ा पाठ सीखने का यह है कि समस्त विश्व का मूल्य आँकने के लिए: 
में ही मापदण्ड नहीं हूँ। प्रत्येक व्यक्ति का मूल्यांकन उसके अपने भावों के अनु- 
सार होना चाहिए। इसी प्रकार प्रत्येक जाति एवं देश के आदर्शो और रीति- 
रिवाज़ों की जाँच उन्हींके विचारों, उन्‍्हीके मानदण्ड के अनुसार होनी चाहिए। 
अमेरिकावासी जिस परिवेश में रहते हैं, वही उनके रीति-रिवाज्ञों का कारण 
है, और भारतीय प्रथाएँ भारतीयों के परिवेश की फलोपपत्ति हैं; और इसी 
प्रकार चीन, जापान, इंग्लैण्ड तया अन्य हर देश के सम्बन्ध में भी यही बात है। 
हम जिस स्थिति के योग्य है, वही हमें मिलती है। प्रत्येक गेंद अपने 
अनुकूल छिद्र में ही गिरती है। यदि किसीकी योग्यता दूसरे से अधिक है, तो 
संसार इस निरंतर चलते रहनेवाले विश्वव्यापी समायोजन की प्रक्रिया में उसे 
जान लेगा। अतः: बड़बड़ाने से कोई लाभ नहीं। यदि कोई घनी आदमी दुष्ट 
है, तो उसमें कुछ ऐसे भी गुण होंगे जिनके कारण वह वनी बना; और यदि 
किसी दूसरे व्यक्ति में ये गृण हैं, तो वह भी घनवान वन सकता है। शिकायतों: 
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और झगड़ों से क्या लाभ ? उससे हम कुछ अधिक अच्छे तो बन नहीं जायेंगे। 
जो अपने भाग्य में पड़ी हुई सामान्य वस्तु के लिए भी बड़बड़ाता है, वह हर 
एक वस्तु के लिए वड़बड़ायेगा। इस प्रकार सवेदा बड़बड़ाते रहने से उसका 
जीवन दुःखमय हो जायगा और सर्वत्र असफलता ही उसके हाथ लूगेगी। परन्तु जो 
मनुष्य अपने कतंव्य को पूर्ण शक्ति से करता रहता है, वह ज्ञान एवं प्रकाश का 
भागी होगा, और उसे अधिकाधिक ऊँचे कार्य करने के अवसर प्राप्त होंगे। 


दा 


>> 


हा 


कर्म ही उपासना है 


सर्वोच्च मानव कर्म नहीं कर सकता, क्योंकि उसके लिए कोई बंघनकारी 
तत्त्व नहीं रह जाता, न आसक्ति और न अज्ञान। कहा जाता है कि एक बार एक 
जहाज चुम्वक के पहाड़ के पास जा निकला, जिससे उसके सारे कील और पेंच 
खिंचकर निकल गये और वह टुकड़े टुकड़े हो गया। अज्ञान की दशा में ही कर्म 
का संघर्ष रहता है, क्योंकि हम सब वास्तव में नास्तिक हैं। ईश्वर में सच्चा 
विश्वास रखनेवाले कम नहीं कर सकते। हम सभी न्यूचाधिक मात्रा में चास्तिक 
हैं। हम न तो ईश्वर को देखते हैं और न उस पर विश्वास करते हैं। हमारे 
लिए वह ई-श्व-र' अक्षरों का समूह मात्र या शब्द मात्र है, इससे अधिक कुछ 
नहीं। हमारे जीवन में कुछ क्षण ऐसे आते हैं, जब हम ईदवर की समीपता का 
अनुभव करने छंगते हैँ, पर पुनः हम नीचे गिर जाते हैं। जब तुमने उसे देख 
लिया, तव संघर्ष किसके लिए रहेगा ? भगवान्‌ की सहायता करना ! --इसके' 
वारे में हमारी भाषा में एक छोकोक्ति है कि हम विश्व के निर्माता को क्‍या 
निर्माण-कला सिखायेंगे ?”' अतः सर्वोच्च कोटि के लोग कर्म नहीं करते। जब 
कभी फिर तुम ऐसी मूर्खतापुर्ण वातें सुनो कि हमें भगवान्‌ की सहायता करनी 
चाहिए, अथवा उनके लिए यह करना चाहिए या वह करना चाहिए, तो इस वात 
को याद रखना। ऐसे विचार ही मन में न लाओ; ये अत्यन्त स्वार्थपूर्ण हैं। 
तुम जो कुछ भी कार्य करते हो, उन, सवका सम्बन्ध तुम्हींस है और उसे तुम 
अपने ही भले के लिए करते हो। भगवान्‌ किसी खंदक में नहीं गिर गये हैं. 
जो उन्हें हमारी या तुम्हारी सहायता की आवश्यकता है, कि हम अस्पताल 
वनवाकर या इसी तरह के अन्य कार्य करके उनकी सहायता कर सकें। उन्हींकी 
आज्ञा से तुम कम कर पाते हो। इस संसारझूपी व्यायामशाला में भगवान्‌ 
तुम्हें अपने रग-पुट्ठों को व्यायाम द्वारा दृढ़ ववाने का अवसर देते हैं---इसलिए 
नहीं कि तुम उनकी सहायता करो, वल्कि इसलिए कि तुम स्वयं अपनी सहा- 
यता कर सको। क्‍या तुम सोचते हो कि तुम अपनी सहायता से एक चींटी तक 
को मरने से वचा सकते हो ? ऐसा सोचना घोर ईश-निन्‍्दा है! संसार को 
तुम्हारी तनिक भी आवश्यकता नहीं। संसार चलता जाता है, तुम इस संसार- 
९-१३ 
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सिन्धु में विन्दुसदृश हो। बिना प्रभु की इच्छा के एक पत्ता तक नहीं हिल 
सकता, हवा भी नहीं वह सकती। हम धन्य हैं, जो हमें यह सौभाग्य प्राप्त 
है कि हम उनके लिए कर्म करें--उनको सहायता देने के लिए नहीं। इस 
'सहायता' शब्द को मन से सदा के लिए निकाल दो। तुम किसीकी सहायता 
नहीं कर सकते। यह सोचना कि तुम सहायता कर सकते हो, महा अधर्म है-- 
घोर ईश-निन्दा है। तुम स्वयं उनकी इच्छा से यहाँ पर हो। कया तुम्हारे 
कहने का यह तात्पयें है कि तुम उनकी सहायता करते हो ? नहीं, सहायता नहीं, 
तुम उनकी पूजा करते हो। जब तुम कुत्ते को एक ग्रास खाना देते हो, तब तुम 
कुत्ते की ईश्वर-रूप से पूजा करते हो। ईश्वर उस कुत्ते में है--कुत्ते के रूप में 
प्रकट हुआ है। वही सब कुछ है और सबमें है। हमें उसकी आराधना 
करने की आज्ञा प्राप्त है। समस्त विश्व के प्रति यही आदर का भाव लेकर 
खड़े हो जाओ, और तब तुम्हें पुर्ण अनासक्त प्राप्त हो जायगी। यही तुम्हारा 
कतेव्य होता चाहिए? कर्म करने का यही उचित भाव है। कर्मयोग इसी 
रहस्य की शिक्षा देता है। 


निष्काम कर्म 


स्वामी विवेकानन्द ने निष्काम कर्म' पर रामकृष्ण मिशन की वयालौसवीं 
सभा में, जो रामकान्त बोस स्ट्रीट पर मकान नं ० ५७, वाग़बाजार, कलकत्ता में 
२० मार्च, १८९८ ई० को हुई थी, निम्नलिखित आशय का भाषण दिया था: 


«जिस समय सर्वप्रथम गीता का उपदेश दिया गया, उस समय दो सम्प्रदायों 
में बड़ा वाद-विवाद चर रहा था। इनमें से एक सम्प्रदाय वैदिक यज्षों, 
पशुबलि तथा इसी प्रकार के अन्यान्य कर्मो को ही धर्म का सार-सर्वस्व सम- 
झता था। दूसरा यह मानता था कि असंख्य अछ्वों एवं पशुओं का वध धर्म नहीं 
कहा जा सकता । इस दूसरे सम्प्रदाय में अधिकतर ज्ञानमार्गी तथा संन्‍्यासी 
थे। उनका विश्वास था कि समस्त कर्मो का त्याग और आत्मज्ञान की उपलब्धि 
ही मोक्ष का एकमात्र मार्ग है। गीता के प्रणेता कृष्ण ने निष्काम कर्म के अपने « 
महान्‌ सिद्धान्त को प्रतिपादित कर इन दोनों विरोधी दलों के विवाद को शान्त 
कर दिया। 

अनेक लोगों का यह मत है कि गीता महाभारत के समय नहीं लिखी 
गयी, वरन्‌ बाद में उसमें जोड़ दी गयी है। यह बात ठीक नहीं है। गीता के 
जो विशिष्ट सिद्धान्त हैं, वे महाभारत के प्रत्येक भाग में पाये जाते हैं, और 
यदि गीता को बाद में जोड़ी हुई मानकर निकाल लिया जाय, तो महाभारत 
के प्रत्येक भाग में से वे अंश निकालने पड़ेंगे, जिनमें गीता के सिद्धान्त पाये जाते हैं। 

निष्काम कर्म का अर्थ क्‍या है? आजकल बहुत से लोग इसका यह अर्थ 
समझते हैं कि कर्म इस प्रकार किया जाय, जिससे मन को हर्ष-विषाद स्पर्श 
न कर सके। यदि यही निष्काम कर्म का सच्चा अर्थ हो, तब तो पशुओं को 
निष्काम कर्मी कहा जा सकता है। कुछ पशु अपने बच्चों को ही निगल जाते 
हैं, और ऐसा करने में उन्हें कुछ भी दुःख का अनुभव नहीं होता। डाकू अन्य 
लोगों का सब माल छीनकर उनका सर्वंनाश कर देते हैं, और यदि वे पर्याप्त 
कठोर होकर दुःख-सुख की परवाह न करें, तो उन्हें भी फिर निष्काम कर्मी 
कहना पड़ेगा। यदि निष्काम कर्म का अर्थ ऐसा ही हो, तव तो क्रूर, पापाणहृदय, 
नीचतम अपराधी भी निष्काम कमियों में गिना जा सकता है। दीवार को 
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सुख-दुःख का अनुभव नहीं होता, पत्थर में सुख-ढुःख की भावना नहीं होती, पर 
यह नहीं कहा जा सकता कि वे निष्काम कर्मी हैं। यदि निष्काम कर्म उपयुक्त 
अर्थ में प्रयुक्त किया जाय, तव तो वह दुष्टों के हाथों में एक प्रवलल अस्त्र व 
जायगा। वे तरह तरह के बुरे कम करते जायेगे और कहेंगे कि हम तो 
बिना किसी कामना के ये सव काम कर रहे हैं। इसलिए यदि निष्काम कर्म 
का यही अर्थ हो, तब तो हम कहेंगे कि गीता में एक बड़े ही भयानक सिद्धान्त 
का प्रतिपादन किया गया है। अतः यह अर्थ निरिचत रूप से नहीं हो सकता। 
फिर, यदि हम गीता के उपदेश से संबद्ध व्यक्तियों के जीवन को देखें, तो वह्‌ 
भिन्न ही प्रकार का मालूम होगा | अजुन ने युद्ध में भीष्म और द्रोण का संहार 
किया, और साथ ही उसने अपनी इच्छाओं, स्वार्थ एवं निम्न प्रकृति का भी* 
लाखों वार वलिदान किया। 
गीता कर्मयोग की शिक्षा देती है। हमें योग (एकाग्रता) के द्वारा कर्म 
करना चाहिए। इस प्रकार के कर्मयोग में क्षुद्र अहंभाव की चेतना नहीं रह 
जाती। जव योगयुक्त होकर कार्य किया जाता है, तव मैं यह-वह कर रहा 
हँ--यह ध्यान ही नहीं रहता। पाइचात्यों की समझ में यह वात नहीं जाती। 
वे कहते हैं कि यदि अहंभाव न रहे, यदि अहं का नाश हो जाय, तो फिर 
किसी मनृष्य के लिए कार्य कर सकना किस प्रकार सम्भव हो सकता है? 
पर जो अपने को सम्पूर्णतः भूलकर एकाग्र चित्त से कार्य करता है, उसका 
कार्य निश्चय ही अप्रतिम रूप से अच्छा होता है, और इसका अनुभव प्रत्येक 
व्यक्ति ने अपने जीवन में किया होगा। हम अनेक कार्य अचेतन होकर करते 
रहते हैं, जैसे आहार को पचाना आदि, कुछ कार्ये चेतन होकर करते हैं, तथा 
अनेक कार्य ऐसे भी होते हैं, जो मानो समाधि-अवस्था में मग्न होकर सम्पन्न 
होते हैं, जब हमें अपने क्षुद्र अहं का वोब नहीं रहता। यदि चित्रकार अपने 
को भूलकर चित्र बनाने में ही पूर्ण रूप से लीन हो जाय, तो उसका चित्र एक 
महान्‌ कृति होगा। एक अच्छा रसोइया भोजन बनाने के समय अपना सब 
कुछ उस में लगा देता है; उस समय तक के लिए वह अन्य सब कुछ भूछ 
जाता है। परन्तु ये लोग इस प्रकार केवल उसी एक कार्य को अच्छी तरह से 
कर सकते हैं, जिसके लिए वे अम्यत्त होते हैं। गीता की शिक्षा है कि सभी 
कार्यों को इसी तरह पूर्णता के साथ करना चाहिए। जो योग के द्वारा प्रभु 
से एकरूप हो गया है, वह अपने सभी कार्यों को इसी एकाग्रता के साथ करता 
है बौर जपने स्वार्थ की कुछ भी चाह नहीं रखता। इस प्रकार किये हुए 
कर्म द्वारा संतार की भलाई ही होती है, उससे किसी प्रकार की बुराई 
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नहीं हो सकती। जो इस प्रकार कर्म करते हैं, वे अपने लिए कभी कुछ 
नहीं करते। 
प्रत्येक कार्ये का फल शुभ और अशुभ से युक्‍त रहता है। कोई भी शुभ 
काम ऐसा नहीं होता, जिसमें अशुभ का कुछ न कुछ स्पर्श न रहता हो। जैसे 
अग्नि घुएँ से आवृत रहती हैं, उसी प्रकार कर्म में कोई न कोई दोष लगा ही 
रहता है। हमें ऐसे कार्यों में ही रत रहना चाहिए, जिनसे महत्तम शुभ और 
न्यूनतम अशुभ उत्पन्न हो। अजुंच ने भीष्म और द्रोग का वध किया। यदि 
यह न किया जाता, तो दुर्योवन पर विजय प्राप्त नहीं होती, अशुभ की शक्तियों 
की शुभ की शक्तियों पर विजय हो जाती और इस प्रकार देश पर विपत्तियों के 
काले बादल मँडराने लगते; अभिमानी और अन्यायी राजाओं के एक दल 
के हारा राज्य का शासन बलपूर्वक हड़प लिया जाता और देश की जनता पर 
दुर्भाग्य की कालिमा फैल जाती। इसी प्रकार कृष्ण ने भी कंस, जरासन्ध 
इत्यादि अत्याचारियों का संहार किया, पर उनका एक भी कार्य उनके स्वयं 
के लिए नहीं था। उनका प्रत्येक कार्य दुसरों की भलाई के लिए ही था। हम दीपक 
के प्रकाश में गीता का पाठ कर रहे हैं, पर अनेक पतिगे जलकर मरते जा 
रहे हैं। इसीसे यह स्पष्ट हो जाता है कि प्रत्येक कर्म में कुछ न कुछ दोष 
रहता ही है। जो अपना छुद्र अहंभाव भूलकर कार्य करते हैं, उन्न पर इन 
दोषों का प्रभाव नहीं पड़ता, क्‍योंकि वे संसार की भलाई के लिए कम करते 
हैं। निष्काम और अनासक्त होकर कार्य करने से हमें परम आनन्द और मुक्ति 
की प्राप्ति होती है। गीता में भगवान्‌ श्री कृष्ण ने कर्मयोग के इसी रहस्य 
की शिक्षा दी है। 


ज्ञान और कर्म 
(१८९५ ई० में, २३ तवम्बर को लंदन में दिये गये एक भाषण के लिए लिखित टिप्पणियाँ) 


मनुष्य को सर्वोपरि वर विचार-शक्ति से प्राप्त होता है। जितना ही 
सृक्ष्मतर तत्त्व होता है, उतना ही अधिक वह शक्तिसम्पन्न होता है। विचार 
की मूक शक्ति दूरस्थ व्यक्तियों को भी प्रभावित करती है, क्योंकि मन एक 
भी है और अनेक भी। विदव एक जाल है और मानव-मन मकड़ियाँ। 

यह विश्व एक विश्वव्यापी सत्ता का गोचर रूप है। इन्द्रियगोचर वह 
विश्वनियन्ता ही तो हमारा विश्व है। यही माया है। यों तो यह संसार भ्रम 
है, सत्‌ की अपूर्ण झाँकी, एक अर्द्ध उद्भास, जैसे प्रातःसूर्य एक छा गोला 
दिखायी देता है। इस प्रकार सभी अशुभ और दुष्पवृत्तियाँ दुर्बलता मात्र हैं, 
शिव की अपूर्ण झाँकी। 

निरन्तर विक्षेप किये जाने पर सरल रेखा एक वृत्त बन जाती है। शिव 
की खोज स्वयं अपने में ही वापस ले आती है। मैं स्वयं सम्पूर्ण रहस्य, ब्रह्म 
हूँ। मैं एक शरीर भी हूँ, निम्ततर अहम्‌; और मैं विश्व का प्रभु भी हूँ। 

मनुष्य को नेतिक और छुद्ध क्‍यों होना चाहिए ? क्योंकि इससे उसकी 
संकल्प-शक्ति बलवती होती है। वह सब, जो मनुष्य की सत्‌ प्रकृति को उद्भा- 
सित करते हुए उसकी संकल्प-शक्ति को सबल बनाये, नेतिक है। और वह 
सब, जो इसके विपरीत करे, अनैतिक है। मानदंड देश देश और व्यक्ति व्यक्ति 
के लिए पृथक पृथक है। मनुष्य को कानूनों, शब्दों आदि की दासता की स्थिति से 
अपने को मुक्त करना ही चाहिए। आज हममें संकल्प की स्वाधीनता भी नहीं 
है; पर जब हम स्वाधीन होंगे, तब होगी। इस संसार को त्याग देना ही 
संन्यास है, त्याग है। इन्द्रियों के माध्यम से ही कोौध और झोक का जीवन में 
प्रवेश होता है। जब तक संन्यास नहीं हैं, तब तक अहम्‌ और उसे सचेतन 
वनानेवाली वासना परस्पर भिन्न रहती हैं। अन्ततोगत्वा यह पार्थक्य मिट 
जाता है, दोनों एक हो जाते हैं और मनुष्य पशु बन जाता है। संन्यास की, 
त्यागकी, इस भावना से अपने को अनुप्राणित करो। 

कभी मेरे शरीर था, मेरा जन्म हुआ था, मैंने संघर्ष किये थे और मेरी 

- . मृत्यु हुई थी: यह सब कितना भयावह भ्रमजाल है ?--यह सोचना कि 
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व्यक्ति शरीर-पिजर में वन्दी था और मुक्ति के लिए हाय हाय कर रहा था ! 
पर क्‍या संन्यास का अर्थ यह है कि हम सब तपस्वी हो जायें? तो 
फिर दूसरों की सहायता करनेवाला कौन रह जायगा ? संन्यास तपस्या नहीं 
है। क्‍या सभी भिखारी ईसा होते हैं? दरिद्रता साधुता का पर्याय नहीं है; 
प्रायः विपरयंय है। संन्यास मन का होता है। इसकी सिद्धि कैसे होती है? 
एक मरुस्थल में, जब मैं प्यासा था, मैंने एक झील देखी। वह एक मनोहर 
“दुब्यावली के बीच थी। उसे चारों ओर वृक्ष घेरे हुए थे और उनकी प्रतिच्छाया 
पानी में उछटी दिखायी देती थी। पर यह सारा दृश्य मृग-मरीचिका सिद्ध 
हुआ। तब मुझे ज्ञात हुआ कि एक महीने से मैं प्रतिदिन इस दृश्य को देखता 
आ रहा था; केवल उस दिन, पिपासु होने पर मुझे उसके असत्‌ होने का ज्ञान 
हुआ। अब मैं एक मास तक प्रतिदिन फिर उसे देखूंगा; पर मैं कभी भी उसे 
सत्य नहीं समझूँगा। ठीक ऐसे ही, जब हमें भगवत्याप्ति हो जायगी, तब 
इस संसार का, इस शरीर आदि का भाव तिरोहित हो जायगा। इस भाव 
की पुनरावृत्ति हो सकती है; पर तब हमें ज्ञान रहेगा कि यह असत्‌ है। 
संसार का इतिहास बुद्ध और ईसा जैसे व्यक्तियों का इतिहास है। वासना- 
मुक्त तथा अनासक्त व्यक्ति ही संसार का सर्वाधिक हित करते हैं। ग़रीबों की 
गन्दी वस्तियों में ईसा की कल्पना करो! उनकी दृष्टि दैन्य से परे जाती 
है और वे कहते हैं: मेरे बन्धुओ, तुम सब दिव्यात्मा हो?” उनका कार्य 
शान्तिपूर्ण है। वे कारणों को हटाते हैं। मनुष्य संसार के कल्याण में तभी 
तत्पर हो पाता है, जब उसे इस तथ्य की सत्य-प्रतीति हो जाती है कि ये 
सारे क्रिया-कलाप माया हैं। कार्य जितना ही अचेतन होता है उतना ही 
श्रेष्ठ होता है; क्योंकि तब वह अधिक अतिचेतन हो जाता है। हमारी खोज 
शुभ अथवा अशुभ की खोज नहीं है; पर शुभ और आनन्द, अशुभ और देन्य 
की अपेक्षा, सत्य के अधिक निकट हैं। किसी व्यक्ति ने अपनी अँगुली में एक 
काँटा चुभो लिया और दूसरे काँटे से उस काँटे को निकाल डाला। पहला काँटा 
अशुभ है; दूसरा काँटा शुभ है। आत्मा वह शान्ति है, जो शुभ और अशुभ 
दोनों ही से परे है। यह विश्व तो विघटित हो रहा है; मनुष्य ईइवर के समीप 
खिंचता जा रहा है। एक क्षण के लिए वह सत्‌ वन जाता है, स्वयं ईश्वर ! उसके 
व्यक्तित्व का पुनविकास होता है--एक पैग़म्बर। और अब उसके सम्मुख संसार 
काँपता है। मूर्ख सोता है, जगता है तव भी मूखे रहता है। अचेतन व्यक्ति जब 
अतिचेतन होकर जगता है, तो असीम शक्ति, पवित्रता और प्रेम से सम्पन्न दिव- 
मानव' वनकर लौठता है। अतिचेतन या दिव्य चेतन की यही उपयोगिता है। 


विवेकानन्द साहित्य १९४ 


युद्ध-क्षेत्र में भी ज्ञान का व्यवहार सम्भव है। गीता का उपदेश ऐसे ही 
दिया गया था। मन की तीन अवस्थाएँ होती हैं: सक्तिय, निष्किय और शांत । 
निष्क्रिय अवस्था की विशेषता है मन्द स्पन्दन; सक्रिय अवस्था की विशिष्टता 
है तीत्र स्पन्दन और शांत अवस्था की विशेषता है सर्वाधिक प्रचण्ड स्पन्दत ! 
समझो कि आत्मा रथ में आरूढ़ है। शरीर ही रथ है, वाह्य इन्द्रियाँ ही अब्व हैं, 
मन लगाम है और वृद्धि सारथी है। इसी विधि से मनुष्य माया-सागर को पार 
करता है। वह इन्द्रियातीत हो जाता है। परन्रह्म में अवस्थित हो जाता है।- 
जब तक भनुष्य अपनी इन्द्रियों के अधीन है, तब तक वह संसारी है। जब वह 
इन्द्रियों को अपने अधीन कर लेता है, वह त्यागी हो जाता है। 

क्षमा भी, यदि दुर्बंख और निष्क्रिय हो तो, सत्य नहीं है; उससे तो युद्ध 
वरेण्य है। क्षमा करो तव, जब अपनी. विजय के लिए असंख्य देवदूतों का भी 
आह्वान कर सको। अर्जुन के सारथी कृष्ण ने अर्जुन को यह कहते सुना, हम 
अपने शत्रुओं को क्षमा कर दें; और उन्होंने उत्तर दिया: अश्योच्यानन्वशोच- 
स्तव्वें प्रज्ञावादांश्व भाषसे ।--वार्तें तो बड़े विवेकी पुरुष की सी करते हो, पर 
अर्जुन, तुम विवेकशील नहीं, कापुरुष हो” जैसे कमरू-पत्र जल. में रहकर भी 
जल से अस्पृष्ट रहता है, वैसे ही इस संसार में आत्मा को रहना चाहिए। 
यह एक युद्ध-क्षेत्र है; इसमें युद्ध करके अपना मार्ग प्रशस्त करो। इस संसार में 
जीवन है ईश्वर से साक्षात्कार का प्रयास मात्र ! अपने जीवन को त्याग से 
परिपुष्ट संकल्प-शक्ति की अभिव्यक्ति का रूप दो। 

हमें अपने समस्त मस्तिष्क-केन्द्रों को इच्छानुसार संयरमित करना सीखना 
चाहिए। जीवनानन्द इसकी पहली सीढ़ी है। तपश्चर्या तो पैशाची है। प्रार्थना 
करने की अपेक्षा हँसना अच्छा है। तो गाओ। दैन्य से पीछा छुड़ाओ। भग- 
वान्‌ को दूसरों को इसकी--दैन्य की--छूत न लगने दो। कभी भी यह मत 
सोचो कि भगवान्‌ कुछ सुख और कुछ दुःख को बेचा करता है। अपने को चारों 
ओर से सुन्दर पुष्पों, चित्रों और घूप-गंध से आवेष्टित कर लो। सन्त छोग 
पर्वंत-शिखरों पर प्रकृति का आनन्द लेने के लिए जाते थे। 

दूसरी सीढ़ी है पवित्रता । 

तीसरी सीढ़ी है वृद्धि का प्रशिक्षण। तक द्वारा असत्य से सत्य को अछूग 
करो। यह दृष्टि प्राप्त करो कि एकमात्र ईश्वर ही सत्य है। यदि एक क्षण 
के लिए भी तुमने यह सोचा कि तुम स्वयं ईश्वर नहीं हो, तो तुम्हें महाभय 
ग्रस लेगा। और जैसे ही तुम सोचोगे, सोःहमू--मैं वही हूँ,' वैसे ही तुम्हें 

महान्‌ आनन्द और शान्ति की उपलब्धि होगी। इन्द्रियों को वश्ञ में लाओ। 
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कोई मुझे शाप देता है; फिर भी मुझे उसमें ईइवर का दर्शन करना चाहिए ॥ 
उसे अपनी ही दुर्बलता के कारण मैं शाप देनेवाला मान बैठा हूँ। वह दीन, 
जिसका हम कुछ उपकार करते हैं, हमें एक विशिष्ट अवसर और अधिकार 
प्रदान करता है। अपनी अबुकंपा से प्रेरित होकर ईइवर अपनी पूजा इस प्रकार 
करने का अवसर हमें देता है। 

संसार का इतिहास उन थोड़े से व्यक्तियों का इतिहास है, जिनमें आत्म- 
विश्वास था। यह विश्वास अन्तःस्थित देवत्व को ललकार कर प्रकट कर देता 
है। तव व्यक्ति कुछ भी कर सकता है; सर्व समर्थ हो जाता है। असफलता 
तभी होती है, जब तुम अन्तःस्थ अमोघ शक्ति को अभिव्यक्त करने का यथेष्ट 
प्रयत्व नहीं करते। जिस क्षण व्यक्ति या राष्ट्र आत्म-विश्वास खो देता है, 
उसी क्षण उसकी मृत्यु आ जाती है। 

हमारे भीतर एक दिव्य तत्त्व है, जो न तो चर्चो के मतवादों से पराभूत 
किया जा सकता है, न भर्तना से। जहाँ कहीं भी सभ्यता है, वहीं मुट्ठी 
भर यूतानियों का प्रभाव प्रकट है। कुछ न कुछ भूलें तो सर्वदा होंगी ही। 
उस पर खेद मत करो। महान्‌ अन्तदृष्टि प्राप्त करो। यह न सोचो: जो हो 
गया, हो गया। क्‍या ही अच्छा होता, यदि यह और सुन्दर ढंग से सम्पन्न 
हुआ होता ! ” यदि मनुष्य स्वयं ब्रह्म न होता तो, मानव जाति अव तक प्रार्थ- 
नाओं और प्रायरिचत्तों के मारे पागल हो गयी होती। 

कोई छूटेगा नहीं, कोई नष्ट भी नहीं होगा। अन्ततः सभी को पूर्णत्व 
की प्राप्ति होगी। अह॒निंश आह्वान करो, आओ, बन्बुओ ! तुम सब 
पवित्रता के असीम सागर हो! ब्रह्म वनों! ब्रह्म-हूप में अपने को प्रकट 
करो!” 

सभ्यता क्या है ? वह अन्‍्तःस्थ देवत्व की अनुभूति है। जब अवकाश मिले,. 
इन विचारों की मनसा आवृत्ति करो और मुक्ति की कामना करो। यही 
सब कुछ है। जो कुछ ईह्वर नहीं है, उसे अंगीकार मत करो। जो कुछ ईश्वर 
है, उसे प्रतिष्ठित करो। अहनिश इसका माचस संकल्प करो। इस प्रकार 
आवरण क्षीण होता जाता है। 

मैं न मनुष्य हूँ, न देवदूत। न मेरा कोई लिग है, न कोई मेरी सीमा है। 
मैं स्वयं ज्ञान हूँ। मैं ब्रह्म हूँ। न मुझमें रोष है न घृणा। मैं हपें-विपाद से 
परे हूँ। जन्म-मरण मुझे कभी व्याप्त नहीं हुआ; क्‍योंकि मैं तो निविशेष ज्ञान, 
निर्विशेष आनव्द हूँ। मैं ब्रह्म हैँ, जो मेरी आत्मा है। मैं ब्रह्म हूँ! 

अपने को अशरीरी अनुभव करो। गशरीरवद्ध तुम कभी हुए ही नहीं॥ 
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चह सव अन्यविद्वास था। समस्त दीन, पददलित, पीड़ित और व्याधिग्रस्त 
मानवों को दिव्य चेतना छोटा दो। 

लगता है कि हर पंचशती के लगभग इस विचार की एक लहर घरती 
पर छा जाती है। अनेक दिशाओं में छोटी छोटी लहरें उठती हैं; पर उन 
सवको कोई एक लहर आत्मसात कर लेती है और सम्पूर्ण समाज पर छा 
जाती है। जिसके पीछे सर्वाधिक चरित्र-वल होता है, वही लहर ऐसा कर 
पाती है। 

कन्फ्यूशस, मूसा और पाइथागोरस; बुद्ध, ईसा, मुहम्मद, लछूथर, काल्विन 
और सिक्‍्ख-गुरु; थियोसॉफ़ी, आत्मवाद तथा ऐसे ही अन्य सिद्धान्त; इन 
सबका तात्पय॑ मनुष्य के अन्तःस्थ देवत्व का उपदेश ही है। 

कभी मत कहो कि मनुष्य दुर्व है। ज्ञानयोग अन्य योगों से किसी प्रकार 
बरेण्य नहीं है। प्रेम ही आदर्श है; और उसके लिए किसी की आद्यकता नहीं 
है। प्रेम ही ईश्वर है। इसीलिए भक्ति द्वारा भी हमें आत्मस्थ ईश्वर की 
उपलब्धि होती है। मैं वही हँ--ब्रह्म हैँ! जब तक मनुष्य नगर, देश, जीव 
ओर जगत को प्यार नहीं करता, तव तक वह काम कैसे कर सकता है ? विवेक 
अनेकता में एकता की उपलब्धि कराता है। नास्तिकों और अनेयवादियों 
को समाज-कल्याण के लिए काम करने दो। इस प्रकार भी ब्रह्म की प्राप्ति 
होती है। 

किन्तु एक वात से अपने को साववान रखो: किसीकी आस्था को 
विचलित मत करो। इतना ज्ञान तो तुम्हें होना ही चाहिए कि धर्म मतवादों 
में नहीं है। धर्म की सत्ता है आत्म-स्थिति में, आत्म-परिणति में, आत्मानु- 
भूति में। सभी मनुष्य जन्मना मूर्ति-पुजक होते हैं। निम्नतम श्रेणी का मनुष्य 
पद्षु मात्र है। उच्चतम मानव पूर्ण होता है। और इन दोनों के बीच में स्थित 
सभी को ध्वनि और रंगों, मतवादों और अनुप्ठानों के माध्यम से विचार करना 
होता है। 

कोई मूर्ति-पूजक की स्थिति को पार कर गया या नहीं, इसकी कसौटी यह 
है: जब तुम कहते हो मैं', तब तुम्हारे मन में तुम्हारा शरीर आता है या 
नहीं ? बदि मैं! कहने पर तुम्हारे विचार में तुम्हारा भरीर आ जाता है, तो 
तुम अब भी मूर्ति-युजक हो।” घर्म वौद्धिक जल्पना नहीं है; चर्म अनुभूति 
है। यदि तुम ईश्वर के सम्बन्ध में बिचार करते हो, तो तुम निरे मूर्ख हो। 
ज्ञानी पुरुष भी प्रार्यगा और भक्ति के सहारे दार्शनिकों से परें--बहुत ऊँचा 
उठ जा सकता है। ईशवर को जानने के लिए किसी भी दर्शनभास्त्र की 


१९७ ज्ञान और कर्म 


आवश्यकता नहीं है। हमारा कतेव्य दूसरों की आस्था को विचलित करना नहीं 
है। धर्म अनुभूति है। सर्वोपारि बात यह है कि हमें सबके प्रति निष्कपट होना 
चाहिए; तादात्म्य क्लेश पैदा करता है, क्योंकि वह कामना को जगाता है। 
एक दीन व्यक्ति सोना देखता है तो सोने की आवश्यकता के साथ अपना 
तादात्म्य अनुभव करता है। साक्षी बनो। प्रतिक्रिया दिखाना मत सीखो। 


निष्काम कर्म ही सच्चा संन्यास है 


यह संसार कायरों के लिए नहीं है। पलायन की चेष्टा मत करो। सफ- 
लता अथवा असफलता की चिन्ता मत करो। पूर्ण निष्काम संकल्प में अपने 
को लय कर दो और कतंव्य करते चलो। समझ लो कि सिद्धि पाने के लिए जन्मी 
बुद्धि अपने आपको दृढ़ संकल्प में छय करके सतत कर्मरत रहती है। कर्म, 
में तुम्हारा अधिकार है, पर इतने पतित मत बनो कि फल की कामना करने 
लगो। अनवरत कम करो, पर अनुभव करो कि कर्म के पीछे भी कुछ है। 
सत्कर्म भी मनुष्य को महान्‌ वन्धन में डाल सकते हैं। अतः सत्कर्मों के, अथवा 
नाम और यश की कामना के, वन्धनों से मत वेधो। जिन्हें इस रहस्य का 
ज्ञान हो जाता है, वे जन्म-मृत्यु के चक्र से मुक्त हो जाते हैं, अमर हो जाते हैं। 

सामान्य संन्‍्यासी संसार त्याग देता है, बाहर निकल कर भगवान्‌ का 
चिन्तन करता है। सच्चा संन्यासी तो संसार में ही रहता है; पर उसका 
बनकर नहीं । जो आत्म-निग्नह करते हैं, जंगल में रहते हैं भौर अतृप्त वास- 
त्ताओं की जुगाली करते रहते हैं, वे सच्चे संन्यासी नहीं हैं। जीवन-संग्राम 
के मध्य डटे रहो। सुप्तावस्था में अथवा एक गुफा के भीतर तो कोई भी शान्त 
रह सकता है। कर्म के आवतं और उन्मादन के बीच दृढ़ रहो और केन्द्र तक 
पहुँचो। और यदि तुम केन्द्र पा गये तो फिर तुम्हें कोई विचलित नहीं कर 
सकता। 


रचनाचुवाद : गद्य - ३ 


वर्तमान मारत॑' 


वैदिक पुरोहित मन्त्रवर्क से वलवान थे। उनके मन्त्रवक से देवता आहत 
होकर भोज्य और पेय ग्रहण करते और यजमानों' को वांछित फल प्रदान करते 
थे। इससे राजा और प्रजा दोनों ही अपने सांसारिक सुख के लिए इन पुरो- 
हितों का मुँह जोहा करते थे। राजा सोम* पुरोहितों का उपास्य था। इसीलिए 
सोमाहुति चाहनेवाले देवता जो मन्त्र से ही पुष्ट होते और वर देते थे, पुरोहितों 
पर प्रसन्न थे। देव-वल के ऊपर मनुष्य-वल कर ही क्या सकता है? मनुप्य- 
वल के केन्द्र राजा लोग भी तो उन्हीं पुरोहितों की कृपा के भिखारी थे। उनकी 
कृषपादृष्टि ही राजाओं के लिए काफ़ी सहायता थी और उनका आशी- 
वाद ही सर्वश्रेष्ठ राजकर था। पुरोहित लोग राजाओं को कभी डर दिखा 
आज्ञाएँ देते, कभी मित्र बन सलाहें देते और कभी चतुर नीति के जाल विछा 
उन्हें फैसाते थे। इस प्रकार उन लोगों ने राजकुल को अनेक वार अपने वश 
में किया। राजाओं को पुरोहितों से डरने का सबसे मुख्य कारण यह था कि 
उनका यश और उनके पूर्वजों की कीति पुरोहितों की ही लेखनी के अधीन 
थी। राजा अपनी ज़िदगी में कितना ही तेजस्वी और कौतिमान क्‍यों न हो, 
अपनी प्रजा का माँ-वाप ही क्‍यों न हो, पर उसकी वह अत्युज्ज्वल कीति समुद्र 
में गिरी हुई ओस की बूँदों की तरह काल-समुद्र में सदा के लिए विलीन हो 
जाती थी। केवरू अश्वमेवादि बड़े बड़े याग-यज्ञों का अनुष्ठान करनेवाले 
तथा वरसात के वादलों की तरह ब्राह्मणों के ऊपर घन की झड़ी रूग्रानेवाले 
राजाओं के ही नाम इतिहास के पृष्ठों में पुरोहित-प्रसाद से जगमगा रहे हैं। 


१. सा, १८९९ उद्बोधन' के बेंगला लेख का अनुवाद। 

२. यज्ञ करते समय देवताओं के आह्वान के लिए पुरोहित बेदिक मनन्‍्त्रों- 
का उच्चारण करता था। 

३. यज्ञ करनेवाला पुरोहित यजमान कहलाता है। 

४. सोसलता का वेदों में आया हुआ नाम। पुरोहित यज्ञ के ससय देवताओं. 
को सोम की अहुति देते थे। 


विवेकानन्द साहित्य २०२ 


आज न्राह्मण्य जगत्‌ में देवताओं के प्रिय 'प्रियदर्शी घर्माशोक” का केवल नाम 
भर रह गया है, पर परीक्षित-जनमेजय' से वालक, युवा, वृद्ध--प्तमी भली भाँति 
परिचित हैं । 

राज्य-रक्षा, अपने भोग-विलास, अपने परिवार की पुष्टि और सबसे 
बढ़कर, पुरोहितों की तुप्टि के लिए राजा छोग सूर्य की भांति अपनी प्रजा 
का घन सोख लिया करते थे। वेचारे वैज्य लोग ही उनकी रसद और दुधार 
गाय थे। 

प्रजा को कर उगाहने या राज्य-कार्य में मतामत प्रकट करने का अधिकार 
न हिन्दू राजाओं के समय में था और न वीद्ध झासकों के ही समय में। यद्यपि 
महाराज युधिप्ठिर वारणावतत में वैश्यों और बाूद्रों के घर गये थे, भवोश्या 
की प्रजा ने श्री रामचन्द्र को युवराज बनाने के छिए प्रार्थना की थी, सीता के 
वनवास तक के लिए छिप छिपकर सलाहें भी की थीं, तो भी प्रत्यक्ष रूप से, 
किसी स्वीकृत राज्य-नियम के अनुसार, प्रजा किसी विषय में मुंह नहीं खोल 
सकती थी। वह अपने सामर्थ्य को अप्रत्यक्ष और अव्यवस्वित रूप से प्रकट 
किया करती थी। उस झक्ति के अस्तित्व का ज्ञान उस समय भी उसे नहीं 
था। इसीसे उतस्त शक्ति को संगठित करने का उसमें न उयोग था और ने 
इच्छा ही। जिस कौणश्ल से छोटी छोटी शक्तियाँ आपस में मिलकर प्रचण्ठ 
बल संग्रह करती हैं, उनका भी पूरा अभाव था। 

क्या यह नियमों के अभाव के कारण था ? नहीं। नियम और विधियाँ 
सभी थीं। कर-संग्रह, सैन्य-प्रवन्ध, विचार-सम्पादन, दण्ड-पुरस्कार आदि सब 
विपयों के लिए सैकड़ों नियम थे, पर सबकी जड़ में वही ऋषि-वाक्‍्य, देव दकिति 
अथवा ईश्वर की प्रेरणा घी। न उन नियमों में ज़रा भी दहेरफेर हो सकता 
था, वीर न प्रजा के लिए यही सम्भव था कि वह ऐसी शित्ता प्राप्त करती, 
जिससे आपस में मिलकर छोक-हित के काम कर सकती, अवबवबा राज-कर 
के रूप में लिये हुए अपने घन पर अपना स्वत्व रसने की बुद्धि उसमें उत्पन्न 
होती, यथा यही कि उसके आय-ब्यय के निवमन करने का अ्मिकार प्राप्त करने 
की इच्छा उसमें होती । 

फिर ये सब तियम पुस्तकों में थे। भौर कोरी पुस्तकों के नियमों में सथा 
उन कार्यरुप में परिणत होने में आाकाश-याताद या अन्तर होता है। सैकरों 

१. बोद धमम प्रदूषण फरने पर सलशोफ फा दूसरा नाम । 

२. महामारत में उल्छिगितत सर्पेधन जनमेजय ने ही सम्पादित दिया भा। 


ह2३ वर्तमान भारत 


अग्निवर्णों' के पश्चात्‌ एक रामचन्द का जन्म होता है। जन्म से चण्डाशो- 
कृत्व दिखानेवाले राजा अनेक होते हैं, पर घर्माशोकत्व' दिखानेवाले कम होते 
हैं। औरंगज़ेव जैसे प्रजाभक्षकों की अपेक्षा अकवर जैसे प्रजारक्षकों की संल्या 
बहुत कम होती है। 
रामचन्द्र, युधिष्ठिर, वर्माशोक अयवा अकवर जैसे राजा हों भी तो 
क्या ? किसी मनुष्य के मूंह में यदि सदा कोई दूसरा ही अन्न डाला करता हो, 
तो उस मनुष्य की स्वयं हाथ उठाकर खाने की शक्ति क्रमशः लुप्त हो जाती है। 
सभी विषयों में जिसकी रक्षा दूसरों द्वारा होती है, उसकी आत्मरक्षा की 
जक्ति कभी स्फुरित नहीं होती। सदा बच्चों की भाँति पलने से बड़े वलवान 
युवक भी हरूम्बे क़दवाले बच्चे ही वने रहते हैं। देवतुल्य राजा की बड़े यत्न से 
पाली हुई प्रजा भी कभी स्वायत्तशासन (8०/-8०ए००77८०५) नहीं सीखती। 
सदा राजा का मुँह ताकने के कारण वह घीरे घीरे कमज़ोर और निकम्मी हो 
“जाती है। यह पालन और रक्षण ही बहुत दिनों तक रहने से सत्यानाश का 
कारण होता है। 
जो समाज महापुरुषों के अलौकिक, अतीन्द्रिय ज्ञान से उत्पन्न शास्त्रों के 
अनुसार चलता है, उसका शासन राजा-प्रजा, धवी-निर्धंन, पण्डित-मूर्ख, सब 
पर क़ायम रहना विचार से तो सिद्ध होता है, पर यह कार्यरूप में कहाँ तक 
परिणत हो सका है, या होता है, यह ऊपर ही बताया जा चुका है। राज- 


१. अग्निवर्ण एक सूर्यवंशी राजा था। यह अपनी प्रजा से मिलता नहीं था। 
रात-दिन अन्तःपुर में ही रहा करता था। अत्यधिक इच्द्रियपरता के कारण 
उसे यक्ष्मा रोग हो गया और उसीसे उसकी मृत्यु हुई। 

२. भारत का एकच्छत्र सम्राट्‌ अश्ोक। इसने ईसा से क़रीब तीन सौ वर्ष 
पहले राज्य किया था। श्रातृ-ह॒त्या इत्यादि नृशंस कार्यो के द्वारा राजसिहासन 
आप्त करने के कारण यह पहले चण्डाशोक के नाम से प्रसिद्ध था। कहा जाता 
है कि सिहासन-प्राप्ति के फ़रीब नौ वर्ष बाद बोद्ध धर्म ग्रहण करने पर इसके 
स्वभाव में आइचर्यंजनक परिवर्तत हुआ। भारत तथा अच्यान्य देशों में बौद्ध 
धर्म का बहुल प्रचार इसीके द्वारा सम्पन्न हुआ। भारत, कादुल, ईरान तथा 
पैलेस्टाइन आदि देशों में अब तक जो स्तूप, स्तम्भ एवं पर्वतों पर अंकित बहदेश 
आदि आविष्कृत हुए हैं, उनसे इस बात का प्रचुर प्रमाण मिलता है। इस घ॒र्मा- 
नुराग और प्रजा-वात्सल्य के कारण ही यह वाद में देवानां पियो पियदशी 
(देवताओं का प्रिय प्रियदर्शन) धर्माशोक के नाम से विल्यात हुआ। 


९-४ 


विवेकानन्द साहित्य र्‌्ण्४ट 


कार्य में प्रजा की अनुमति लेने की पद्धति---जों आजकल के पाइचात्य जगत्‌ 
का मूल मन्त्र है और जिसकी अन्तिम वाणी अमेरिका के घोषणा-पत्र में डंके 
की चोट पर इन शब्दों में सुनायी गयी थी इस देश में प्रजा का शासन प्रजा 
ह्वारा और प्रजा के हित के लिए होगा--भारत में नहीं थी, यह वात भी 
नहीं है। यवन परिब्राजकों ने वहुत छोटे छोटे गणतंत्र राज्य इस देश में देखे 
थे। बौद्ध ग्रन्थों में भी इस वात का उल्लेख कहीं कहीं पाया जाता है। इसमें 
कोई सन्देह नही कि ग्राम-पंचायतों में गणतांचिक शासन-पद्धति का वीज अवश्य 
था और अब भी अनेक स्थानों में है, पर वह वीज जहाँ बोया गया, वहाँ 
अंकुरित नही हुआ। यह भाव गाँव की पंचायत को छोड़कर समाज तक बढ़ 
ही नहीं सका। 

घम-समाज के संन्यासियों में और वौद्ध भिक्षुओं के मठों में इस स्वायत्त 
शासन-पद्धति का विशेष रूप से विकास हुआ था। इसके अनेक प्रमाण मिलते 
हैं। नागा संन्यासियों में प्रत्येक मनुष्य के साम्प्रदायिक अधिकार को, पंचों 
की प्रभुता और प्रतिष्ठा को और उस सम्प्रदाय में सहयोग-शक्ति के कामों 
को देखकर आज भी चकित होना पड़ता है। 

वौद्ध विप्लव के साथ साथ पुरोहित-शक्ति का हास और राज-शक्ति 
का विकास हुआ। बौद्ध काल के पुरोहित संसार-त्यागी होते थे, मठों में वास 
करते थे तथा प्रपंच और झगड़ों से दूर रहा करते थे। राजाओं को अभिशाप 
या बाहुबलू से अपने वश में रखने का उत्साह या इच्छा इन पुरोहितों की नहीं 
थी। यदि थी भी तो वह पूरी नहीं हो सकती थी, क्योंकि आहुतिभोजी देव- 
ताओं की अवनति के साथ साथ उनको प्रतिष्ठा घट रही थो। सैकड़ों ब्रह्मा 
और इन्द्र बुद्धत्व पाये हुए नर-देव के चरणों पर लोटते थे और इस बुद्धत्व में 
मनुष्य मात्र का ही अधिकार था। 

इसलिए राजमप्रभुत्वरूपी वलवान यज्ञाइव की वाग अब पुरोहितों की 
सख्त मुठ्ठी में नहीं रही, अब वह अश्व अपने वर से स्वच्छन्द विचरण करने 
लगा। इस युग में शक्ति का केन्द्र सामगान और यज्ञ करनेवाले पुरोहितों में 
नहीं रहा, और न राजशक्ति छोटी छोटी रियासतों पर राज्य करनेवाले भारत 
के बिखरे हुए क्षत्रिय राजाओं में ही रही। वे चक्रवर्ती सम्राट, जिनका राज्य 
देश के एक छोर से दूसरे छोर तक विस्तृत था और जिनकी आज्ञा का विरोध 
करनेवाला कोई नहीं था, वे ही जब मानव शवित के केन्द्र बने। इस समय 
समाज के नेता वशिष्ठ, विश्वामित्र आदि नहीं रहे, वरन्‌ चन्द्रगुप्त, अशोक 
आदि हुए। बौद्ध कार के सार्वभौम राजाओं की तरह भारत का गौरव 


रग्प्‌ वतंमाव भारत 


बढ़ानेवाले दूसरे कोई राजा भारत के सिंहासन पर नहीं बैठे। इस युग के अन्त 
में आधुनिक हिन्दू धर्म का और राजपूत आदि जातियों का अस्युत्यान हुआ। 
इन लोगों के हाथ में भारत का राजदण्ड अपनी अखण्ड प्रतिष्ठा से गिरकर 
फिर दुकड़े टुकड़े हो गया। इस समय राज-शक्ति के सहांयक रूप में पुरोहित- 
शक्ति का पुनः अभ्युत्थान हुआ। 

इस विप्लव के समय पुरोहित-शक्ति और राज-शक्ति का वैदिक काल से 
चला आया और जैन-वौद्धों के विप्लव में बहुत बढ़े-चढ़े आकार में प्रकट वह 
पुराना वैर मिट गया। अब ये दोतों प्रवल शक्तियाँ एक दूसरे को सहायक 
हो गयीं। परल्तु अब ब्राह्मणों में न वह तेज हो रहा और न क्षत्रियों में वह 
प्रचण्ड बल ही। एक दूसरे की स्वार्थ-सिद्धि में सहायता देन, विपक्षियों का 
सर्वनाश करने तथा वौद्धों का नाम तक मिटाने में ही ये दो सम्मिलित शक्तियाँ 
अपने बल को गँवाती रहीं और तरह तरह से बँटकर प्रायः नप्ट सी हो गयीं। 
दूसरों का रक्त चूसना, धन हरण करना, वैर चुकाना आदि इन लोगों का 
नित्य का काम था। ये प्राचीन राजाओं के राजसूय आदि यज्ञों की थोथी 
नक़ल किया करते, भाठों और चारणों आदि खुशामदियों के दल से घिरे रहते, 
और मन्त्र-तन्त्र के घोर शब्द-जाल में फेंसे थे। इसका फल यह हुआ कि ये 
लोग पश्चिम से आये हुए मुसलूमान व्याघों के सहज शिकार वन गये। 

जिस पुरोहित-शक्ति की लड़ाई राज-शक्ति के साथ वैदिक काल से ही 
चली आ रही थी, जिस शक्त की प्रतिस्पर्धा को भगवान्‌ श्री कृष्ण ने अपनी 
अमानव प्रतिभा से अपने समय में मिंठा सा ही दिया था, जो पुरोहित-शक्ति 
जैन और बौद्ध विप्लव के समय भारत के कर्मक्षेत्र से प्रायः लुप्त सी हो 
गयी थी अथवा जिसने उन प्रवलर प्रतिस्पर्धी धर्मों कौ दासता स्वीकार कर 
किसी तरह अपने दिन काटे थे, जिस पुरोहित-शक्ति ने मिहिरकुरु' आदि 
के भारत विजय करने पर कुछ दिन तक अपना पहला अधिकार फिर प्राप्त 
करने के लिए पूरा प्रयत्व किया था और इसके लिए मध्य एशिया से आयी 
हुई निष्ठुर बेर सेनाओं के अधीन होकर उनकी घृणित रीति-नीतियो को 
अपने देश में प्रचलित किया था तथा साथ ही साथ जिस पुरोहित-शक्िति ने 
उन निरक्षर बरबरों को प्रसन्न रखने के लिए ठगने के सरल उपाय मन्तबर-तन्त्रा- 
दिक की शरण ली थी “और इस कारण अपनी विद्या, वह और सदाचार को 
बिल्कुल खोकर आर्यावत को कुत्सित, गन्दे बबराचार का एक बड़ा दरूदक 


१. हुणजातीय राजा। 


विवेकानन्द साहित्य २०६ 


बनाया एवं कुसंस्कार और अनाचार के निश्चित फलस्वरूप जो निस्सार और 
अत्यन्त दुर्बेंह हो गयी थी, वही पुरोहित-शक्ति पद्चिम से आयी हुईं मुसलू- 
मान आक्रमणखरूपी आँची के स्पर्श मात्र से चूर चूर होकर भूमि पर गिर गयी । 
अब, फिर वह कभी उठेगी या नहीं, कौन जाने ? 

मुसलमानों के समय में इस शक्ति का फिर सिर उठाना असम्भव था। 
मुहम्मद साहब स्वयं इसके पूरे विरोधी थे। इसे समूल नष्ट करने के लिए 
वे नियम आदि भी बना गये हैं। मुसलमानों के राज्य में राजा स्वयं प्रधान 
पुरोहित रहा है। वही घर्मगुरु (खलीफ़ा) रहा है और सम्राट होने पर प्रायः 
सारे मुसलमान जगत्‌ के नेता होने की आशा रखता है। मुसलमानों के लिए 
यहूदी या ईसाई अधिक घृणा के पात्र नहीं हैं; वे केवल अल्पविश्वासी ही हैं, 
पर हिन्दू लोग तो काफ़िर और मूर्ति-पूजक होने से इस जीवन में बलिदान, और 
मृत्यु के बाद अनन्त नरक के भागी समझे जाते हैं। इन्हीं काफ़िरों के धर्म- 
गुरुओं अर्थात्‌ पुरोहितों को किसी प्रकार जीवत धारण करने की आज्ञा मात्र 
मुसऊमान राजा दया कर दे सकते थे और वह भी कभी कभी; नहीं तो जहाँ 
राजा की धर्मप्रियता की मात्रा जरा भी बढ़ी कि काफ़ियें की हत्यारूपी महा- 
यज्ञ का आयोजन हो जाता था। 

एक ओर राज-शक्ति अब विघर्मी और भिन्न आचारवाले प्रवलछ राजाओं 
में आयी और दूसरी ओर पुरोहित-शक्ति अब समाज-शासन के ऊँचे पद से 
एकदम गिर गयी। कुरान की दण्डनीति अब मनुस्मृति आदि घर्मझ्षास्त्रों के 
स्थान पर आ डटी ! अरबी और फ़ारसी भाषाओं ने संस्कृत की जगह ली। 
संस्कृत भाषा अब विजित और घृणित हिन्दुओं के घामिक क्ृत्यों के ही 
काम की रही और इसीलिए पुरोहितों के हाथ में किसी तरह जीवन- 
यापन करने रूगी। पुरोहित-शक्ति अब विवाह आदि संस्कार कराकर ही 
सनन्‍्तोष मानने लगी और यह भी मुसलमान राजाओं की कहृपादृष्टि रहने 
तक ही। 

पुरोहित-शक्ति के दवाव के कारण राज-शक्ति का विकास वैदिक काछ 
में और उसके कुछ दिनों वाद तक न हो सका था। हम छोग देख चुके हैं कि 
बौद्ध विप्लव के बाद किस प्रकार पुरोहित-शक्ति के विनाश के साथ ही भारत 
की राज-शक्ति का पूर्ण विकास हुआ। बौद्ध साम्राज्य" के पतन और मुसलूूमान 
साम्राज्य की स्थापना के वीच में राजपूतों ने राज-शक्ति को पुनः स्थापित करने 
की जो चेप्टा की थी, वह इसलिए असफल हुई कि पुरोहित-शक्ति ने इस समय 
फिर नया जीवन पाने का प्रयत्त किया धा। 


२०७ वर्तमान भारत 


मुसलमान राजा पुरोहित-शक्ति को दबाकर ही मौर्य, गुप्त, आन्ध्र, क्षत्रप 
आदि राजाओं की गौरव-श्री की छटा फिर से दिखा सके थे। 

इस प्रकार भारत की पुरोहित-शक्ति जिसका नियन्त्रण कुमारिल, शंकर, 
रामानुज आदि ने किया था, जिसकी रक्षा राजपुतों आदि के बाहुबल से हुई 
थी और जिसने बौद्धों और जेनों का संहार कर पुनर्जीविन प्राप्त करने की 
चेष्टा की थी, वही शक्ति मुसलमान काल में मानो सदा के लिए सो गयी। 
इस समय वैर-विरोध केवल राजा और राजा में ही रहा। इस काल के अन्त 
में जब हिन्दु-शक्ति वीर मराठों या सिक्‍खों के हाथ आयी और ये हिन्दू घर्मं को 
किसी अंश में पुनः स्थापित कर सके, तव भी पुरोहित-शक्ति का उससे विशेष 
सम्बन्ध नहीं था। सिक्‍ख लोग तो जब किसी ब्राह्मण को अपने सम्प्रदाय में 
लेते हैं, तव उससे स्पष्ट रूप से ब्राह्मण-चिह्न का परित्याग कराकर उसे अपने 
धर्म-चिक्न से भूषित करते हैं। 

इस प्रकार अनेक संघर्षों के बाद राज-शक्ति की अन्तिम जय-घोषणा 
विधर्मी राजाओं के नाम पर भारत-गगन में कई शताव्दियों तक गूंजती रही, 
परन्तु इस युग के अन्त में एक नयी शक्ति धीरे घीरे इस देश में अपना प्रभाव 
फैलाने लगी । 

यह शक्ति भारतवासियों के लिए ऐसी नयी है, और इसका जन्म-कर्म 
इतना कम समझ में आता है और इसका प्रभाव इतना प्रवल है कि भारत 
के एक कोने से दूसरे कोने तक इसके राज्य करते रहने पर भी थोड़े से ही 
भारतवासी समझते हैं कि यह शक्ति क्‍या है। 

यह बात भारत पर इंग्लेण्ड के अधिकार की है। 

इस देश का विशाल धन और हरी-भरी खेती विदेशियों के मन में बहुत 
पुराने समय से अधिकार की लालसा उत्पन्न करती आ रही है। भारतवासी 
विजातियों द्वारा वारम्वार पददलित हुए हैं। तो फिर हम लोग भारत पर 
इंग्लैण्ड के अधिकार को एक अपूर्व घटना क्‍यों मानते हैं ? 

घमम, मंत्र और श्ञास्त्र के बल से बलवान, शापरूपी अस्त्र से सज्जित 
तथा सांसारिक स्पृह्शून्य तपस्वियों के भ्रू-भंग के सामने प्रतापी राजाओं का, 
काँपना भारतवासी सनातन काल से देखते आये हैं। फिर सेना और शस्त्रों 
से सजे हुए वीर राजाओं के अकुण्ठित वीय॑ं और एकाधिकार के सामने श्रजा 
का--सिंह के सामने बकरियों की भाँति--सिर झुकाये खड़ा रहना भी उन्होंने 


१. आर्थावर्त और गुजरात के फ़ारस से आये हुए सच्नादु। 
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अवद्य देखा था। पर घनवान होकर भी जो वैश्य, राजाओं की कौन कहे, 
राजकुटुम्बियों तक के सामने सदा भयभीत हो हाथ जोड़े खड़े रहते थे, उन्हींमें 
से कुछ लोगों का साथ मिलकर व्यापार करने की इच्छा से नदियाँ और 
समुद्र पार कर यहाँ आना और अपनी बुद्धि और धन-वल से धीरे धीरे चिर 
प्रतिष्ठित हिन्दू-मुसलमान राजाओं को अपने हाथ की कठपुतलियाँ बना लेता, 
यही नहीं, धन के वल से अपने देश के राज-कुटुम्बियों तक से अपना दासत्व 
स्वीकार कराकर उनकी शूरता और विद्या-बल को धन उपाज॑न करने का 
अपना साधन वना लेना, और जिस देश के महाकवि की दिव्य लेखनी द्वारा 
चित्रित गवित छलॉर्ड एक साधारण व्यक्ति से कहता है कि दूर हो नीच ! 
तू एक सरदार के पवित्र शरीर को छूने का साहस करता है ! --उसी देश के 
उन्हीं प्रतापी सरदारों के वंशजों का थोड़े ही समय में ईस्ट इण्डिया कम्पनी 
नाम के वणिक-दल के आज्ञाकारी दास बनकर भारत में आने को परम गौरव 
समझना भारतवासियों ने कभी नहीं देखा था। 

सत्त्व, रज आदि तीन गृणों के तारतम्य से ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि चार 
वर्ण उत्पन्न होते हैं और ये चारों वर्ण अतादि काल से सभी सभ्य समाज में 
विद्यमान हैं। काल-प्रभाव से और देश-भेद से किसी वर्ण की शक्ति या संख्या 
दूसरों की अपेक्षा बढ़ या घट सकती है, परन्तु संसार के इतिहास का अनुशीलन' 
करने से प्रतीत होता है कि प्राकृतिक नियमों के वश ब्राह्मण आदि चारों वर्ण 
क्रम से पृथ्वी का भोग करेंगे। 

चीनी, सुमेरी, बेबिलोती, मिस्र, कैल्डियानिवासी, आये, ईरानी, यहूदी 
और भरबी आदि जातियों में समाज की वागडोर प्रथम युग में ब्राह्मण या 
पुरोहित के हाथ में थी। दूसरे युग में क्षत्रियों का अर्थात्‌ राजकुल या एका- 
घिकारी राजाओं का अभ्युत्यान हुआ। 

वैश्यों के या वाणिज्य से घनवान होनेवाले सम्प्रदाय के हाथों में समाज 
का शासन-सूत्र पहले-पहल इंग्लैण्ड-प्रमुख पाइचात्य देशों में आया है। 

यद्यपि प्राचीन ट्रॉय. और कार्थेज और उनकी अपेक्षा अर्वाचीन वेनिस 
और अन्य छोटे छोटे व्यापार करनेवाले देश बड़े ही प्रतापशाली हुए थे, तो भी 
वैश्यों का यथार्थे अभ्युत्थान इन देशों में नही हुआ था। 

पुराने समय में राजघराने के लोग ही नौकरों और अन्य साधारण लोगों 
हारा व्यापार कराते थे और उसका लाभ स्वयं प्राप्त करते थे। इन इने- 
गिने मनुष्यों को छोड़कर दूसरे किसीको देश-शासन आदि के कामों में मूँह 
खोलने का अधिकार नहीं था। मिस्र आदि प्राचीन देझों में ब्राह्मण-शक्ति 
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थोड़े ही समय तक प्रधान शक्ति रही। उसके वाद वह राज-शक््ति के अधीन 
और उसकी सहकारी वनकर रहने ऊूगी। चीन में कन्फ्यूशस की प्रतिभा 
द्वारा गठी हुई राज-शक्ति ढाई हज़ार वर्षो से भी अधिक काल से पुरोहित- 
शक्ति को अपनी इच्छानुसार चलाती आ रही है। गत दो सौ वर्षो से तिव्बत 
के सर्वग्रासी लामा लोग राजगुरु होकर भी सव प्रकार से चीनी सम्राट्‌ के अधीन 
होकर दिन काट रहे है। 

भारत में राज-शक्ति की जय और उदन्नति दूसरे पुराने सभ्य देशों से बहुत 
दिनों वाद हुई। इसीलिए मिस्री, वेविलोनी और चीनी सांम्राज्यों के बहुत 
दिनों वाद भारत-साम्राज्य स्थापित हुआ। एक यहुदी जाति में राज-शक्ति 
अनेक प्रयत्न करने पर भी पुरोहित-शक्ति पर अपना अधिकार विल्कुल न जमा 
सकी। वैद्यों ने भी उस देश में कभी प्राधान्य नहीं पाया। प्रजा ने पुरोहितों 
के वन्‍्धनों से छूटने की चेष्टा की थी। परन्तु भीतर ईसाई आदि धर्म-सम्प्र- 
दायों के संघर्व से और बाहर बलवान रोम-साम्राज्य के दवाव से वह मृतश्राय' 
हो गयी। 

जिस प्रकार पुराने युग में राज-शक्ति के सामने ब्राह्मण-शक्ति को बहुत 
प्रयत्न करने पर भी हार माननी पड़ी, उसी प्रकार वर्तमान युग में हुआ। 
इस नयी वैश्य-शक्ति के प्रबल आघात से कितने ही राजमुकुट धूल में जा मिले 
और कितने ही राजदण्ड सदा के लिए दूट गये। जो कोई सिंहासन सभ्य देशों 
में किसी तरह बच गया, वह इसलिए कि इससे इन्हीं नमक, तेल, चीनी या 
सुरा वेचनेवालों को अपने कमाये प्रचुर धन से अमीर और सरदार बनकर 
अपना गौरव दिखाने का मौका मिला। 

वह नयी महाशक्ति जिसका राजपथ पहाड़ों जैसी ऊँची तरंगोंवाला 
समुद्र है, जिसके प्रभाव से बिजली बात की वात में एक मेरु से दूसरे मेरे तक 
खबर ले जाती है, जिसके प्रवन्ध से एक देश का माल दूसरे देश में अनायास 
पहुँच जाता है और जिसके आदेश से सम्राट्‌ तक थरथर काँपते हैं, संसार- 
समुद्र के उसी सर्वेजयी बैश्य-शक्ति के अभ्युत्यथानरूपी महातरंग की चोटीवाले 
सफ़ेद झागों में इंग्लैण्ठ का सिंहासन विराजमान है। 

इसलिए भारत पर इंग्लैण्ट की विजब--जैसा हम लोग वचपन में सुना 
करते थे, ईसा मसीह या वाइबिल की विजय नहीं है, और न पठान-मुग्रल 
आदि बादशाहों की विजय की भाँति ही है। ईसा मसीह, वाइविल, राजप्रासाद, 


१. चीन देश के एक प्राचीन धर्म और नीति-संस्कारक। 
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अनेक प्रकार से सजी-सजायी वड़ी बड़ी सेनाओं का सग्व कूच तथा सिंहासन का 
विशेष आडम्बर आदि---इन सवके पीछे असली इंग्लैण्ड विद्यमान है। उस इंग्लैण्ड 
की ध्वजाएँ पुतछीघरों की चिमनियाँ हैं, उसकी सेना व्यापारी जहाज हैं, उसका 
लड़ाई का मैदान संसार का वाज़ार है और उसकी रानी स्वयं स्वर्णागी लक्ष्मी है। 

इसीलिए ऊपर कहा है कि भारत पर इंग्लैण्ड का अधिकार एक बड़ी ही 
अपूर्वे घटना है। इस नयी महाशक्ति के संघर्ष से भारत में कौन कौन नये विप्लव 
और उसके फलस्वरूप क्या क्या नये परिवर्तन होंगे, इसका भारत के पूर्वकालिक 
इतिहास से अनुमान करना भी कठित है। 

यह पहले कहा जा चुका है कि ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र--ये चारों ही 
वर्ण यथाक्रम पृथ्वी का भोग करते हैं। प्रत्येक वर्ण के प्रभुत्व-काल में कुछ हितकर 
और कुछ अहितकर काम हो जाया करते है। 

पुरोहित-शक्ति बुद्धिबल पर ही खड़ी है, न कि वाहुबल पर। इसलिए 
पुरोहितों के प्राधान्य के साथ साथ विद्या का प्रचार होता है। इन्द्रियों की जहाँ 
गति नहीं, उस आध्यात्मिक जगत्‌ की बात जानने और वहाँ की सहायता पाने के 
लिए मनुष्य सदा व्याकुल रहते हैं। साधारण लोगों का वहाँ प्रवेश नही । संयमी, 
इन्द्रियों के पार देखनेवाले और सत्त्वगुणी पुरुष ही उस राज्य में जाते है, वहाँ 
का समाचार छाते हैं और दूसरों को मार्ग दिखाते हैं। ये ही लोग पुरोहित हैं 
और मनुष्य-समाज के प्रथम गुरु, नेता और परिचालक है। 

देवज्ञ पुरोहित देवता के समान पूजे जाते हैं। एड़ी-चोटी का पसीना एक कर 
उन्हें जीविका नहीं प्राप्त करनी पड़ती। सब भोगों में अग्र भाग देवताओं 
को प्राप्य है, और देवताओं के मुख पुरोहित हैं। समाज उन्हें जाने-अनजाने प्रचुर 
अवकाश देता है, और इससे वे लोग चिन्ताशील हुआ करते हैं। इसी कारण 
पहले-पहल विद्या की उन्नति पुरोहितों के प्राधान्य-काल में होती है। दुर्घष 
क्षत्रियर्सिह और भयकम्पित प्रजा-अजा-यूथ के बीच में पुरोहित दंडायमान रहते है। 
सिंह की सब कुछ नाश करने की इच्छा पुरोहितों के हाथ के अध्यात्म-वल रूपी 
कशाघात से रोकी जाती है। घन-जन के मद से मत्त राजाओं की यथेच्छाचार रूपी 
आग की लरूपट सब किसीको जल्ग सकती है, परन्तु घन-जनविहीन, तपोवल मात्र 
का भरोसा रखनेवाले पुरोहितों के वचन रूपी पानी से वह आग बुझ जाती है। 
इसके प्रभुत्व-काल में सम्यता का प्रथम आविर्भाव, पशुत्व के ऊपर देवत्व की प्रथम 
विजय, जड़ के ऊपर चैतन्य का प्रथम अधिकार और प्रकृति के खिलौने, मिट्टी 
के लोंदे जैसे मनुष्य-शरीर में छिपे हुए ईह्वरत्व का प्रथम विकास होता है। जड़ 
और चैतन्य को पहले-पहल अलूग करनेवाले, इहलोक और परलोक को 
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मिलानेवाले, देव और मनुष्य के दृत, एवं राजा और प्रजा के वीच के पुल यही 
पुरोहित हैं। कितने ही कल्याणों के अंकुर इन्हींके तपोवल, इन्‍्हींके विद्या-प्रेम, इन्हींके 
त्याग और इन्हीके प्राण-सिंचन से पनपते हैं। इसीलिए सब देशों में पहली पूजा 
इन्हींने पायी है और इसीलिए इनकी स्मृति भी हम लोगों के लिए पवित्र है। 
पर साथ ही दोष भी है। प्राण-स्फूति के साथ ही साथ मृत्युबीज भी वोया 
जाता है। अन्चकार और प्रकाश साथ ही साथ चलते हैं। बहुत से ऐसे प्रवल 
दोष हैं, जो उचित समय पर यदि दूर न किये जायें, तो समाज के विनाश के कारण 
हो जाते हैं। स्थूल पदार्थों द्वारा शक्ति का विकास सब कोई देखते हैं। अस्त्र- 
शस्त्र का छेदना, अग्नि आदि का जलाना या दूसरी क्रिया--ये सब वातें स्थूछ 
प्रकृति के प्रवल संघर्ष में आकर सब कोई देखते और समझते हैं। इनमें किसीको 
सन्देह नहीं होता है, मन में दुविधा तक नहीं रहती है। परन्तु जहाँ शक्ति का 
आधार या विकास-स्थान केवल मानसिक है, जहाँ वछ किसी शब्द में या उसके 
विशेष उच्चारण या जप में है अथवा किसी दूसरे मानसिक प्रयोग में है, वहाँ 
प्रकाश अन्वकार के साथ मिला रहता है। वहाँ विश्वास का घटना और बढ़ना 
स्वाभाविक है। प्रत्यक्ष में भी कभी कभी वहाँ सन्देह हो जाता है। जहाँ रोग, 
शोक और भय को दूर करने या वैर साधने के लिए सावारण प्रत्यक्ष स्थूल उपायों 
को छोड़कर केवल स्तम्भन, उच्चाटन, वशीकरण या मारण आदि का आश्रय 
लिया जाता है', वहाँ स्थूल और सूक्ष्म के वीच के इस कुहरे से ढके रहस्यमय जगत्‌ 
में वास करनेवालों के मन में भी मानो आप से आप घुंघ छा जाती है। ऐसे मत 
के' सामने सरल रेखा प्रायः पड़ती ही नहीं। यदि पड़ती भी है, तो मन उसे टेढ़ी 
कर लेता है। इसका फल यह होता है कि कपटता, हृदय की घोर संकीणंता, अनु- 
दारता और सबसे अधिक हानिकारक प्रचण्ड ईर्ष्या से पैदा हुई असहिष्णुता उनमें 
आ जाती है। पुरोहित के मन में यह विचार स्वाभाविक उठता है कि जिस वरू 
से देवता मेरे वच्च में हैं, रोग आदि के ऊपर मेरा अधिकार है, भूत-प्रेतादि के ऊपर 
मेरी विजय है, और जिसके वदले मुझे संसार की सुख-स्वच्छन्दता और ऐश्वर्य प्राप्त 
हैं, उसे मैं दूसरों को क्‍यों दूँ? फिर यह वल विल्कुछ मानसिक है। इसे छिपाने 
में सुविधा कितनी है! इस घटना-चक्र में पड़कर मनुष्य का स्वभाव जैसा हो 
सकता है, वैसा ही हो जाता है; सदा आत्म-गोपन का अभ्यास करते करते स्वार्थपरता 


१. इस तांत्रिक प्रयोगों से किसी व्यक्ति को शक्तियों को विजड़ित किया 
जाता था, उसके मन को किसी वस्तु या व्यक्ति से हठा दिया जाता था, उसको. 
अपने वश में किया जाता था अथवा उसकी मृत्यु को ही बुलाया जाता था। 
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और कपटता आ जाती हैं और फिर, उनके विपैले फल। कुछ समय 
वाद इस आत्म-गोपन की प्रतिक्रिया भी उन पर आ पड़ती है। विना अभ्यास और 
वितरण के प्राय: सभी विद्याएँ नष्ट हो जाती हैं और जो वच भी जाती हैं, वे 
अलौकिक दैवी उपाय से प्राप्त समझी जाने के कारण उनके सुधारने का प्रयत्न 
भी व्यर्थ समझा जाता है, नयी विद्या सीखना तो अहूग रहा। उसके वाद वह 
विद्याहीन, पुरुषार्थशीन और अपने पूर्वजों का नाम मात्र रखनेवाला पुरोहित-कुरू 
अपने पैतृक अधिकार, पैतृक सम्मान और पैतृक आधिपत्य को वनाये रखने के लिए 
जिस-तिस उपाय से यत्न करता है। इसीलिए उसका अन्य जातियों के साथ 
वड़ा विरोध होता है। 

प्राकृतिक नियमानुसार, जराजीर्ण की स्थान-पूर्ति करने के लिए नव जाग्रत 
शक्ति की स्वाभाविक प्रचेष्टा के फलस्वरूप यह संग्राम आ उपस्थित होता है। 
इस संग्राम का फल ऊपर बताया जा चुका है। 

उच्चति के समय में पुरोहितों का जो संयम, तय और त्याग सत्य की खोज में 
पूरा पूरा लगा था, वही अवनति के पूर्व काल में केवल भोग्य के संग्रह करने एवं 
अधिकार के फैलाने में व्यय होने लगा। जिस शक्ति का आधार होने के कारण 
उनकी पूजा होती थी, वही शक्ति अब स्वर्ग से नरक को जा गिरी। अपने उद्देश्य 
को भूलकर पुरोहित-शक्ति रेशम के कीड़ों की तरह अपने ही जाल में आप फेस 
गयी। जो वेड़ी दूसरों के पैरों के लिए अनेक पीढ़ियों से बड़े यत्न से गढ़ी जा रही 
थी, वही अब उन पुरोहितों की ही गति को सेकड़ों फेरों से रोकने लूंगी। वाह्य 
शुद्धि के लिए छोटे छोटे आचारों का जो जाल समाज को वुरी तरह फेसा रखने 
के लिए चारों ओर फैलाया गया था, उसीकी रस्सियों में सिर से पैर तक फेंसकर 
पुरोहित-शक्ति हताश सी हो गयी है। उससे निकलने का कोई उपाय भी नहीं 
दिखता है। इस जाल को काटने से पुरोहितों की पुरोहिताई वचती नहीं। जो 
पुरोहित इस कठोर वन्धन में अपनी स्वाभाविक उन्नति की इच्छा को वहुत दवी 
हुई देखते हैं, और इसलिए इस जाल को काटकर अन्य जातियों की वृत्ति का अव- 
लम्बन कर घन उपाजं॑न करते हैं, उनकी पुरोहिताई के अधिकार को समाज 
तुरन्त छीन लेता है। आवबी यूरोपीय पोशाक और रहन-सहन, तथा सँवारे हुए 
वाल रखनेवाले ब्राह्मणों के ब्राह्मणत्व में समाज को विश्वास नहीं है। फिर भारत 
में यह नवागत पाइचात्य राज्य-शिक्षा और घनाजंन की विभिन्न प्रणालियाँ जहाँ 
जहाँ फंल रही हैं, वहीं अपने वंशगत पुरोहित-व्यवसाय को छोड़कर हज़ारों ब्राह्मण 
युवक अन्य जातियों की वृत्ति का अवलम्वन कर बनवान हो रहे हैं; साथ ही उन 
पुरोहित पूर्वजों के आचार-व्यवहार एकदम रसातल को जा रहे हैं। 
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गुजरात में ब्राह्मणों के प्रत्येक अवान्तर सम्प्रदाय में दो भाग है। एक पुरोहित 
व्यवसायियों का और दूसरा अन्य वृत्तिवालों का। पुरोहित-व्यवसायी सम्प्रदाय 
ही उस प्रान्त में ब्राह्मण कहलाता है। दूसरा सम्प्रदाय यद्यपि एक ही ब्राह्मण-कुल 
से उत्पन्न हुआ है, तो भी पुरोहित ब्राह्मण उससे वैवाहिक सम्बन्ध नही रखते। 
जैसे नागर ब्राह्मण' कहने से वे ही ब्राह्मण समझे जाते हैं, जो भिक्षावृत्ति से पुरोहित 
हैं, और केवल नागर' कहने से वे, जो राज-कर्मचारी या वेश्यवृत्ति के है। परन्तु 
अब यह दिखायी दे रहा है कि उस प्रान्त में भी यह भेद वहुत कुछ ढीला पड़ गया 
है। नागर ब्राह्मणों के लड़के भी अव अंग्रेज़ी पढ़ पढ़कर राज-कर्मचारी हो रहे 
है, या व्यापार आदि कर रहे हैं। संस्कृत चतुप्पाठियों के अध्यापक भी सब कप्ट 
सहकर अपने लड़कों को विश्वविद्यालयों में भेज रहे हैं और उनसे कायस्थों और 
वैश्यों की वृत्ति का अवलम्बन करा रहे है। यदि स्नोत इसी प्रकार वहता रहा, तो 
वर्तमान पुरोहित जाति कितने दिनों तक इस देश में और ठहर सकेगी, यह सोचने 
का विषय है। जो लोग किसी विज्येष व्यक्ति या सम्प्रदाय पर ब्राह्मण जाति को 
अधिकारच्युत करने का दोप मढ़ते है, उन्हें भी जानना चाहिए कि ब्राह्मण जाति 
अटल प्राकृतिक नियमों के अनुसार ही अपना समाधि-मन्दिर आप ही वना रही 
है। यही कल्याणकर है, क्योंकि प्रत्येक ऊँची जाति का अपने ही हाथों से अपनी 
चिता वनाना प्रधान कतंव्य है। 

शक्ति-संचय जितना आवश्यक है, शक्ति-प्रसार भी उतना ही या उससे 
भी अधिक आवश्यक है। हृत्पिण्ड में रक्त का एकत्र होता तो आवश्यक है ही, पर 
उसका यदि सारे शरीर में संचालन न हुआ तो मृत्यु निश्चित है। समाज के कल्याण 
के लिए कुल तथा जातिविशेष में विद्या और शक्ति का एकत्र होना कुछ समय के 
लिए परम आवश्यक है, परन्तु वह शक्ति सर्वत्र फैलने के लिए ही एकत्र हुई है। 
यदि ऐसा न हुआ, तो समाज-शरीर अवश्य तुरन्त ही नप्ट हो जायगा। 

दूसरी ओर, राजा में पशुराज के सव गुण-दोष विद्यमान हैं। क्षुघा-तृप्ति के 
के लिए सिंह के विकराल नख आदि घास-पात खानेवाले पशुओं के कलेजों को फाड़ने 
में तनिक भी देर नहीं करते; फिर कवि कहता है कि भूखा और वूढ़ा होने पर भी 
सिंह अपने चरणों पर मिरे हुए सियार को कभी नहीं खाता। राजा की मोग्रेच्छा 
में बाबा डालने से ही प्रजा का सत्यानाश होता है। यदि वह विनीत हो, राजा की 
आजाएँ शिरोधार्य करे, तो वह सकुशल है। केवल यही नहीं, समस्त समाज के 
एक ही अभिप्राय और प्रयत्न होने का अथवा सार्वजनिक अविकारों की रक्षा के 
लिए व्यक्तिगत स्वार्थत्याग का भाव किसी देश में, प्राचीन समय में तो क्या, 
आज भी पूरी तरह उपलब्ध नहीं हुआ है। इसीलिए समाज ने राजा रूपी बक्ति- 
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केन्द्र की सृष्टि की। समाज की शक्ति उसी केन्द्र में एकत्र होती और वहीं से चारों 
ओर सारे समाज में फैलती है। जिस प्रकार ब्राह्मणों के प्राधान्य काल में ज्ञानेच्छा 
का पहला उन्मेष और बचपन में उसका यत्नपुर्वक पालन हुआ, उसी प्रकार क्षत्रियों 
के प्रभुत्व-काल में भोगेच्छा की पुष्टि और उसकी सहायता करनेवाली शिल्प- 
कलाओं की सृष्टि तथा उन्नति हुई। 

महिमान्वित राजा क्या पर्णकुंटियों में अपना ऊँचा सिर छिपाये रख सकता 
है, अथवा साधारण छोगों को मिलनेवाले भोज्यादि से क्या उसकी तृप्ति हो सकती है 7 

नरलोक में जिसकी महिमा की तुलना नहीं है और जिसमें देवत्व भी आरोपित 
है, उसके भोग की वस्तुओं की और ताकना भी साधारण लोगों के लिए महापाप 
है, उनके पाने की इच्छा की तो बात ही क्या ? राज-शरीर साधारण शरीर जैसा 
नहीं है, उसे अशौच आदि दोष नहीं लगते, अनेक देशों में तो यह विश्वास है. कि 
उस शरीर की मृत्यु भी नहीं होती। इसलिए 'असूर्यम्पश्यरूपा' राजमहिलाएँ 
भी परदों में रहा करती हैं, जिससे जनसाधारण की आँखें उन पर न पढ़ें। 

इस कारण पर्णकुटियों के स्थान पर अद्वालिकाएँ बनीं और गँदारू कोछाहुल 
की जगह कला-कौशलवाले मधुर संगीत का पृथ्वी पर आगमन हुआ। सुहावनी 
वाठिकाएँ, चित्त हरतेवाले चित्र, सुन्दर मूर्तियाँ, महीन रेशमी कपड़े, ये सब धीरे 
धीरे श्राकृतिक जंगलों का स्थान लेते लगे। लाखों बुद्धिजीवी मनुष्य खेती के 
कठिन कामों को छोड़कर थोड़े शारीरिक श्रम से बननेवाली और सुक्ष्म वृद्धि का 
चमत्कार दिखानेवाली सैकड़ों कछाओं की ओर झुके। ग्राम का गौरव जाता रहा। 
तगर का आविर्भाव हुआ। 

फिर भारत में अनेक राजा विषय-भोग से ऊबकर अन्त में अरण्य में चले 
जाया करते थे और वहाँ रहकर अध्यात्म विषय की गम्भीर आलोचना किया करते 
थे। इतने भोगों के वाद वैराग्य अवश्य आयेगा। उस वैराग्य और गम्भीर 
दार्गनिक चिन्ता से अध्यात्म तत्त्व में एकाल्त अनुराग और भस्तरन्वहुल क्रिया- 
काण्ड से अत्यन्त घृणा उत्तन्न होती थी, जिसकः परिचय उपनिषद्‌, गीता एवं जैन 
और बौद्ध धर्मग्रन्य अच्छी तरह देते है। यहाँ पर भी पुरोहित-शक्ति और राज- 
गक्ति में भारी कलह उपस्थित हुआ। कर्मकाण्ड के लोप होने से पुरोहितों का 
वृत्ति-नाश होता है, इसीलिए प्राचीन रीति-तीतियों की प्राणपण से रक्षा करना सव 
युगों और देशों के पुरोहितों के लिए स्वाभाविक है। पर जनक जैसे वाहुबल और 
आध्यात्मिक-चरू-सम्पन्न राजा उसके विरोध के लिए खड़े थे। उस बड़े संघर्ष 
की बात पहले कही जा चुकी है। 

जिस प्रकार पुरोहित छोग सारी विद्याओं को अपने में ही एकत्र करना चाहते 
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हैं, उसी प्रकार राजा लोग भी समस्त पार्थिव शक्तियों को अपने में ही केन्द्रित करने 
का यत्न करते हैं। इन दोनों ही से लाभ है। दोनों यथासमय समाज के कल्याण 
के लिए आवश्यक हैं; पर वह केवल समाज के बचपन में। जवानी के शरीर में 
समाज को बलपूर्वक लड़कपन के कपड़े पहनाने से वह या तो अपने तेज-बल से उसे 
फाड़कर आगे बढ़ता है, अथवा उसमें यदि असमर्थ हुआ तो, फिर घीरे घीरे असम्य' 
अवस्था को प्राप्त हो जाता है। 
राजा अपनी प्रजा का माता-पिता है। प्रजा उसकी सनन्‍्तान है। प्रजा को 
पूरी तरह राजाश्रित रहना चाहिए और राजा को भी पक्षातीत भाव से प्रजा का 
अपनी सन्‍्तान की तरह पालन करना चाहिए। परन्तु जो नीति घर घर के लिए 
उपयुक्त है, वही सारे समाज पर भी लागू है। समाज घरों की समष्टि मात्र है। 
जब पुत्र सोलह वर्ष का हो जाय, तब यदि पिता को उसके साथ मित्र की भाँति 
बर्ताव करना चाहिए, तो फिर समाजरूपी बच्चा क्या सोलह वर्ष की अवस्था 
कभी प्राप्त ही नहीं करता ?' इतिहास इस बात का साक्षी है कि प्रत्येक समाज 
किसी समय उस जवानी को अवश्य प्राप्त करत। है, और सभी समाजों में शक्ति- 
मान शासकों और जनता में कलह उपस्थित होता है। इसी युद्ध के परिणाम पर 
समाज का जीवन, उसका विकारा और उराकी सम्यता निर्भर है। 
यह विप्लव भारत में भी बार बार हुआ करता है पर धर्म के नाम से, क्योंकि 
यह देश धम्मप्राण है; धर्म ही इसकी भाषा और सब उद्योगों का चिह्न है। चार्वाक, 
जैन और बौद्ध, शंकर, रामानुज और चंतन्य के पन्‍य, तथा कबीर, नानक, ब्राह्म 
समाज, आयें समाज आदि सभी सम्प्रदायों में घर्मं की फेनमय, वज्र की भाँति गरजने- 
वाली तरंगें सामने हैं, और सामाजिक अभावों की पूर्ति उनके पीछे है। यदि कुछ 
अर्थहीन शब्दों के उच्चारण से ही सारी कामनाएँ सिद्ध होती हैं, तो फिर अपनी 
इष्ट-सिद्धि के लिए कौन कष्टसाध्य पुरुषकार का सहारा छेगा? भौर यदि 
यह रोग सारे समाज-शरीर में प्रवेश कर जाय, तो समाज बिल्कुल उद्यमहीन होकर 
विनष्ट हो जायगा। इसीलिए प्र॒त्यक्षवादी चार्वाकों की चुभनेवाली चुटकियाँ 
शुरू हुई। पशुमेघ, नरमेघ, अश्वमेघ आदि विस्तृत कर्मकाण्ड के दम घोंटनेवाले 
भार से समाज का उद्धार सदाचारी और ज्ञानाश्रयी जैनों के अतिरिक्त और कौन 


१. चाणक्य के राजनीति सम्बन्धी प्रन्य में कहा गया है--बच्चे का, पाँच 


वर्ष की अदस्या तक लालन और फिर दस वर्ष तक उसका ठाड़न किया जाना 


चाहिए, और जब लड़का सोलह वर्ष का हो, तो उससे सित्र के समान व्यवहार 


किया जाना चाहिए। 
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कर सकता था ? उसी तरह, वलवान अधिकारी जातियों के दास्ण अत्याचार से 
निम्न श्रेणियों के मनुष्यों को बौद्ध विप्लव के अतिरिक्त और कौन बचा सकता 
था? कुछ समय के बाद जब वौद्ध धर्म का महान्‌ सदाचार घोर अनाचार में 
परिणत हुआ और साम्यवाद की अधिकता से उस सम्प्रदाय में आये हुए विविध 
वर्वर जातियों के पैशाचिक नृत्य से समाज काँपने रूग।, तब पूर्व भाव को यथासम्भव 
पुनः स्थापित करने के लिए शंकर और रामानुज ने प्रयत्त किया। फिर कवीर, 
नानक, चेतन्य, ब्राह्म समाज और आर्य समाज का यदि जन्म न होता, तो आज 
भारत में हिन्दुओं की अपेक्षा मुसठमान और ईसाइयों की संख्या निःसन्देह वहुत 
अधिक होती। 

अनेक धातुओं द्वारा बने हुए इस शरीर तथा अनन्त भाव-तरंगवाले मन को 
वलिष्ठ बनाने के लिए पौष्टिक खाद्य पदार्थ के समान और दूसरी अच्छी चीज़ कौन 
सी है? पर जो खाद्य शरीर-रक्षा और मन की बल-नवृद्धि के लिए इतना आवश्यक 
है, उसका शेषांश यदि उचित समय पर शरीर से वाहर न निकारू दिया जाय, 
तो वही सब अनर्थों का कारण हो जाता है। 

समष्टि (समाज) के जीवन में व्यष्टि (व्यक्ति) का जीवन है; समष्टि 
के सुख में व्यष्टि का सुख है; समष्टि के विना व्यष्टि का अस्तित्व ही असम्भव है, 
यही अनन्त सत्य जगत्‌ का मूल आधार है। अनन्त समष्टि के साथ सहानुभूति 
रखते हुए उसके सुख में सुख और उसके दुःख में दु:ख म।नकर धीरे धीरे आगे बढ़ना 
ही व्यष्ठि का एकमात्र कतंव्य है। और कतंव्य ही क्यों ? इस नियम का उल्लंघन 
करने से उसकी मृत्यु होती है और उसका पालन करने से वह अमर होता है। 
प्रकृति की आँखों में धूल डालने का सामथ्यं किसे है? समाज की आँखों पर वहुत 
दिनों तक पट्टी नही वाँवी जा सकती। समाज के ऊपरी हिस्से में कितना ही कूड़ा- 
करकट क्यों न इकट्ठा हो गया हो, परन्तु उस ढेर के नीचे प्रेमरूप निःस्वार्थ सामा- 
जिक जीवन का प्राण-स्पन्दन होता ही रहता है। सब कुछ सहनेवाली पृथ्वी की 
भाँति समाज भी बहुत सहता है। परन्तु एक न एक दिन वह जागता ही है, और 
तव उस जाग्रति के वेग से युगों की एकत्र मलिनता तथा स्वार्थपरता दूर जा गिरती है। 

अज्ञानी, पाशविक प्रकृति के हम मनुष्य हजारों वार ठगे जाकर भी इस महान्‌ 
सत्य में विश्वास नहीं रखते। हजारों वार ठगे जाकर भी हम लोग फिर ठगने की 
चेष्टा करते है। पागलों की तरह हम लोग सोचते है कि प्रकृति को हम धोखा दे 
सकते हैं। हम लोग अत्यन्त अल्पदर्शी हैं--समझते हैं कि स्वार्थ-साथन ही जीवन 
का चरम उद्देश्य है। ह॒ 

विद्या, बुद्धि, घन, जन, बल, वीर्य जो कुछ प्रकृति हम लोगों के पास एकत्र 
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करती है, वह फिर बाँटने के लिए है; हमें यह वात स्मरण नही रहती; सौंपे हुए 
धन में आत्म-बुद्धि हो जाती है, बस इसी प्रकार विनाश का सूत्रपात होता है। 

राजा जो प्रजा-समप्टि का शक्ति-केन्द्र है, वह बहुत जल्दी भूल जाता है कि 
शक्ति उसमें इसलिए सचित हुई हैं कि वह फिर छोगों में हजार गुनी वँट जाय। 
राजा वेण' की तरह वह सब देवत्व अपने में ही आरोपित कर दूसरों को हीन 
मनुष्य समझने लगता है। उसकी इच्छा का, चाहे वह भली हो या बुरी, विरोव 
करना ही महापाप है। इसलिए पालन की जगह पीड़न और रक्षण की जगह भक्षण 
आप ही आ जाता है। यदि समाज वलरूहीन रहा तो वह सव कुछ चुपचाप सह लेता 
है, और राजा-प्रजा दोनों ही हीन से हीनतर अवस्था को प्राप्त होकर शीघ्र ही 
किसी दूसरी वलवान जाति के शिकार वन जाते हैं। पर यदि समाज-शरीर 
बलवान रहा, तो शीघ्र ही अत्यन्त प्रवल प्रतिक्रिया उपस्थित होती है--जिसकी 
चोट से छत्न, दण्ड, चँवर आदि बड़ी दूर जा गिरते है, और सिंहासन अजायवघर 
में रखी हुई पुरानी अनूठी वस्तुओं के सदृश् हो जाता है। 

जिस शक्ति की भौहें टेढ़ी होने पर महाराजा भी थरथर काँपते हैं, जिसके 
हाथ के सोने की थैली की आशा से राजा से रंक तक वगुलों की तरह पाँति बाँचे 
सिर झुकाये पीछे पीछे चलते है, उसी वैश्य-शक्ति का विकास पूर्वोक्त प्रतिक्रिया 
का फल है। 

ब्राह्मण ने कहा, सब वलों का वल विद्या है, और वह विद्या मेरे अधीन 
है, इसलिए समाज मेरे शासन में रहेगा।' कुछ दिन ऐसा ही रहा। फिर क्षत्रिय 
ते कहा, यदि मेरा अस्त्र-वल न रहे, तो तुम अपने विद्या-वल सहित न जाने कहाँ 
चले जाओगे। मैं ही श्रेष्ठ हूँ।” म्यान में तलवार झनझना उठी, और समाज 
ने उसके सामने सिर झुका दिया। विद्योपासक ब्राह्मण सबसे पहले राजोपासक 
बने। वैश्य कहता है, पागल, जिसकों तुम अद्चण्डमण्डलाकारं व्याप्त॑ येद 





१. राजा वेण की कथा भागवत में आयी है। यह अपने को ब्रह्मा, विष्णु, 
महेश आदि देवताओं से भी श्रेष्ठ वतलाता था। उसने यह आज्ञा दे रखी थी 
कि पूजा मेरी ही हो। एक समय ऋषि लोग इसे कुछ सदुपदेश देने आये, 
जिससे उसका अहंकार दूर हो; पर इस मदान्ध राजा ने उनका तिरस्कार किया 
और उन्हें भी अपनो पूजा करमे की आज्ञा दी। इस पर उन ऋषियों को बड़ा 
ऋषध आया और उसी क्रोधानल में पड़कर राजा पंचत्व को प्राप्त हुआ। सहाराज 
पुयु, जो भगवान्‌ विष्णु के अवतार माने जाते हैं, इसी वेण राजा के वाहु-मन्‍्यन 
से उत्पन्न हुए थे। 
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चराचरम्‌ कहते हो, वही सर्वशक्तिमान मुद्रा-रूप है, और वह मेरे ही हाथों में 
है। देखो, इसकी बदौलत मैं भी सर्वशक्तिमान हूँ। ब्राह्मण, तुम्हारा तप- 
जप, विद्या-बुद्धि मैं इसके प्रभाव से अभी मोल ले लेता हूँ। और महाराज, 
तुम्हारा अस्त्र, शस्त्र, तेज, वीये इसकी कृपा से मेरी काम-सिद्धि के लिए बरता 
जायगा। ये जो बड़े बड़े पुततलीघर और कारखाने तुम देखते हो, वे मेरे मधु के 
छत्ते हैं। वह देखो, असंख्य शूद्ररूपी मक्खियाँ उसमें रात-दिन मधु एकत्र करती 
है। परन्तु वह मधु कौन पियेगा ?--मैं | ठीक समय पर उसकी एक एक बूंद 
मैं निचोड़ लूगा।' 

जिस प्रकार ब्राह्मणों और क्षत्रियों के उदय-काल में विद्या और सम्यता 
का संचय हुआ था, उसी प्रकार वैश्यों के प्रभुत्व-काल में धन का संचय हुआ। 
जिस रुपये की झनक चारों वर्णो का मन हरण कर सकती है, वही रुपया वैश्यों 
का बल है। वैश्य को सदा इस बात का डर लगा रहता है कि कहीं उस घन को 
ब्राह्मण ठग न ले और क्षत्रिय ज़बरदस्ती छीन न ले। इसी कारण अपनी रक्षा के 
लिए वैश्य लोग सदा एकमत रहते हैं! सूद रूपी कोड़ा हाथ में लिए वैश्य' 
सबके हृदय में घड़कन उत्पन्न करता है। अपने रुपये के बल से राज-शक्ति को 
दबाये रखने के लिए वह सदा व्यस्त है। वह इस वात से सदा सचेत रहता है कि 
राज-शक्ति उसे घन-धान्य संचय करने में बाघा न डाले। परन्तु उसकी यह इच्छा 
बिल्कुल नहीं होती कि यह राज-शक्ित क्षत्रियकुल से शूद्रकुल में चली जाय। 

वणिक किस देश में नहीं जाता ? स्वयं अज्ञ होकर भी वह व्यापार के 
अनुरोध से एक देश की विद्या, बुद्धि और कला-कौशल दूसरे देश में ले जाता 
है। जो विद्या, सभ्यता और करा-कौशलरूपी रक्‍त ब्राह्मणों और क्षत्रियों के 
अधिकार में समाज के हृत्पिण्ड में जमा हुआ था, वही अब वैश्यों के बाजारों की 
ओर जानेवाले राजपथ रूपी नसों द्वारा सवेत्र फैल रहा है। वेश्यों का यह उत्थान 
यदि न होता, तो आज एक देश का भोज्य पदार्थ, सभ्यता, विकास और विद्या 
दूसरे देशों में कौन ले जात्ता ? 

फिर जिनके शारीरिक परिश्रम पर ही ब्राह्मणों का आधिपत्य, क्षत्रियों का 
ऐश्वयं और वैश्यों का घन-घान्य निर्भर है, वे कहाँ हैं? समाज का मुख्य' अंग 
होकर भी जो लोग सदा सब देशों में जघन्यप्रभवों हि सलः कहकर पुकारे जाते 
हैं, उनका क्या हाल है? जिनके विद्यालाभ जैसे महान्‌ अपराध के लिए भारत 
में 'जिल्वाच्छेद, शरीर-भेद, आदि अनेक दण्ड प्रचलित थे, वे ही भारत के 'चलूमान 
इमशान' (चलते-फिरते मुरदे) और दूसरे देशों के भारवाही पश्ु' शूद्र किस 
दशा में हैं ? 
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इस देश का हाल क्या कहा जाय ? शूद्रों की वात तो अछूग रही, भारत 
का ब्राह्मणत्व अभी गोरे अध्यापकों में है, और उसका क्षत्रियत्व चक्रवर्ती अंग्रेज़ों 
में। उसका वैद्यत्व भी अंग्रेजों की नस नस में है। भारतवासियों के लिए तो 
केवल भारवाही पश्चुत्व अर्थात्‌ शूद्वत्व ही रह गया। घोर अन्यकार ने अभी 
सबको समान भाव से ढेक लिया है। अभी चेष्ठटा में दृढ़ता नही है, उद्योग में 
साहस नहीं है, मन में वल नहीं है, अपमान से घृणा नहीं है, दासत्व से अरुचि 
नहीं है, हृदय में प्रीति नहीं है और प्राण में आशा नहीं है। और है क्या, केवल 
प्रवल ईर्ष्या, स्वजाति-हेष, दुर्वलों का जैसे-लैसे करके नाश करने और कुत्तों की 
तरह वलवानों के चरण चाटने की विद्ेप इच्छा। इस समय तृप्ति, घव और 
ऐश्वर्य दिखाने में है, भक्ति स्वाय-साधन में है, ज्ञान अनित्य वस्तुओं के संग्रह में 
है, योग पैशाचिक आचार में है, कर्म दूसरों के दासत्व में है, सभ्यता विदेशियों 
की नक़ल करने में है, वक्‍तृत्व कु भाषण में है और भाषा की उन्नति घनिकों 
की वेढंगी खुशामद में या जघन्य अइलीलता के प्रचार में है। जब सारे देश में 
शुद्वत्व भरा हुआ है, तो शूद्रों के विषय में अलग से क्या कहा जाय। अन्य देशों के 
बृद्व-कुल की नींद कुछ टूटी सी है, पर उनमें विंद्या नहीं है। उसके बदले है उनका 
साधारण जाति-गुण--स्वजाति-द्वेष। उनकी संख्या यदि अधिक ही है, तो क्या ? 
जिस एकता के वल से दस मनुष्य छाख मनुष्यों की शक्ति संग्रह करते हैं, वह 
एकता अभी शूद्रों से कोसों दुर है। इसलिए सारी शूद्र जाति प्राकृतिक नियमों के 
अनुसार पराघीन है। 
परन्तु फिर भी आश्ञा है। काल के प्रभाव से ब्राह्मण आदि वर्ण भी श्‌द्रों 
का नीच स्थान प्राप्त कर रहे हैं, और शूद्ध जाति ऊँचा स्थान पा रही है। झूद्रों 
से भरे, रोम के दास यूरोप ने क्षत्रियों का बल प्राप्त किया है। महां बलवान 
चीन हम लोगों के सामने ही वड़ी शीघ्रता से शूद्रत्व प्राप्त कर रहा है, 
और नंगण्प जापान हवा की तरह शूद्॒त्व को झाड़ता हुआ ऊँची जातियों का 
अधिकार लछे रहा है। यहाँ पर आजकल के यूनान और इटली के क्षत्रिय-पद 
पर उत्थान का और तुक, स्पेन, आदि के पतन का कारण भी सोचने का 
विषय है। 
तो भी एक ऐसा समय आयेगा, जव शूद्वत्व सहित शूद्रों का प्राधान्य होगा, 
जर्थात्‌ आजकल जिस प्रकार शूद्र जाति वैश्यत्व अथवा क्षत्रियत्व छाभ कर अपना 
बल दिखा रही है, उस प्रकार नहीं, वरत्‌ अपने शूद्रोचित धर्म-कर्म सहित वह 
समाज में आवधिपत्य प्राप्त करेगी। पाइ्चात्य जगत्‌ में इसकी छालिमा भी 
आकाश में दीखने लगी है, और इसका फलाफल विचार कर सव लोग घवराये 
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हुए हैं। सोशलिज़्म', अनाकिज्ष्म, नाइहिलिज्मों आदि सम्प्रदाय इस विप्लव की 
आगे चलनेवाली ध्वजायें हैं। युगों से पिसकर शूद्र मात्र या तो कुत्तों को तरह 
बड़ों के चरण चाटनेवाले या हिंख पशुओं की तरह निर्देय हो गये है। फिर 
सदा से उनकी अभिलाषाएँ निष्फल होती आ रही हैं। इसलिए दृढ़ता और 
अध्यवसाय उनमें बिल्कुल नहीं हैं। 

पाश्चात्य जगत्‌ में विद्या का प्रचार होने पर भी वहाँ शूद्रों के उत्पान में 
एक बड़ी अड़चन रह गयी है। इसका कारण यह है कि वहाँ लोग गुणगत जाति 
मानते हैं। ऐसी ही गुणानुसार वर्ण-व्यवस्था इस देश में भी प्राचीन काल में 
प्रचलित थी, जिसके कारण शूद्र जाति की उन्नति कभी हो ही नहीं सकती थी । 
एक तो शूद्रों को विद्या प्राप्त करमे तथा घन संग्रह करने का सुभीता वहुत कम 
था। दूसरे, यद्‌ एक-दो असाधारण मनुष्य शूद्रकुल में कभी उत्पन्न भी होते, 
तो उच्च वर्ण तुरन्त उन्हें उपाधियाँ देकर अपनी मण्डली में खींच लेता था। 
उनकी विद्या का प्रभाव और घन का हिस्सा दूसरी जातियों के काम आता था। 








१. सोशलिज्म ( 800ंथांड्7 ) इसकी उत्पत्ति. १८३५ ई० में यूरोप 
में हुई थो। इसका प्रचार अब यहाँ के सब देशों में हो रहा है। भर्थशास्त्र के 
अपर ही इस मत को प्रधान सित्ति स्थापित है। इस सत के कई भेद हैं। इसके 
साननेवालों का मुख्य उद्देश्य यह है कि देश के मूलधन और भूमि का स्वामी समाज 
हो, न कि व्यक्तिविशेष। श्रमजीवी भले ही पूंजीपति न बनें, किन्तु उनका वेतन 
बढ़े और उनके जीवन-स्तर का सान उन्नत हो--यह सोशलिद्म का एक प्रधान 
उद्देश्य है। 

२. अनाकिज्म (870००८ांडआ )--इस सम्प्रदाय के प्रथम प्रवर्तक बकुनिन 
कहे जा सकते हैं, जिनका जन्म १८१४ ई० में हुआ था। वाह्य कर्तृत्व या शासन 
के विरुद्ध आचरण करना इस मत का निचोड़ है। इस सत के माननेवाले कहते 
हैं कि यदि मनुष्य अपनी प्रकृति के नियमों के अनुसार चले तो राजशासन या क़ानून 
को आवश्यकता नहीं है। इस मत के अनुसार गणतान्त्रिक समूहों का ऐच्छिक सम्मि- 
लन ही समाज का आदर्श है ओर तत्काल इस अवस्या के सर्जन के लिए यथाववित 
चेप्टा करना भ्रत्येक सनुप्य का कर्तव्य है। 

३. नाइहिलल्‍िज्म ([पंश्ां४0 )--यह मत अनाकिद्म के ही समान है। 
छुछ साधारण अन्तर दोनों में है। इसका जन्म रूस देश में १८६२ ई० में हुआ 
था। वहां इसका अधिक प्रचार है। इस मत के अनुसार तीन चीज़ें मिथ्या हैं-- 
ईइवर, शासन और विवाह। 
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उनके सजातीय उनकी विद्या, बुद्धि और घन से कुछ भी लाभ नहीं उठा सकते थे । 
इतना ही नहीं, वरन्‌ कुलीनों के निकम्मे मनुष्य कृड़ा-ककंट की तरह निकाल कर 
शूद्र-कुल में मिला दिये जाते थे। | 

वेश्यापुत्र वशिष्ठ! और नारद, दासीपुत्र सत्यकाम जावालं, धीवर व्यास, 
अज्ञातपिता कृप', द्रोग' और कर्ण” आदि सबने अपनी विद्या या वीरता के प्रभाव 
से ब्राह्मणत्व या क्षत्रियत्व पाया था। परन्तु इससे वेश्या, दासी, धीवर या सारथि- 
कुल का क्या लाभ हुआ, यह सोचने का विपय है। फिर ब्राह्मण, क्षत्रिय या 
वेश्य-कुल से निकाले हुए मनुष्य सदा शूद्र-कुल में जा मिलते थे । 

आजकल के भारत में शूद्र-कुल में उत्पन्न बड़े से वड़ा या करोड़पति को भी 
अपना समाज छोड़ने का अधिकार नहीं है। इसका फल यह होता है कि उसकी 
विद्या-बुद्धि और घन का प्रभाव उसी जाति में रह जाता है तथा उसी समाज का 
कल्याण करने में प्रयुक्त होता है। इस प्रकार इस जन्मगत जाति की व्यवस्था 
से प्रत्येक जाति अपनी सीमा के बाहर जाने में असमर्थ होकर अपनी ही मण्डली 
के लोगों की धीरे घीरे उन्नति कर रही है। जब तक भारत में विना जाति की 
परवाह किये दण्ड-पुरस्कार देनेवाला राजशासन रहेगा, तव तक नीच जातियों 
की इसी प्रकार उन्नति होती रहेगी। 

समाज का नेतृत्व चाहे विद्या-बल से प्राप्त हुआ हो, चाहे बाहु-बल से अथवा 
घन-वल से, पर उस शक्ति का आधार प्रजा ही है। शासक-समाज जितना ही 
इस शक्ति के आघार से अरूग रहेगा, उतना ही वह दुर्बेल होगा। परन्तु माया 
की ऐसी विचित्र लीला है कि जिनसे परोक्ष या प्रत्यक्ष रीति से, छल-बल-कौशरू 
के प्रयोग से अथवा प्रतिग्रह द्वारा शक्ति प्राप्त की जाती है, उनकी ही गणना 
शासकों के निकट शीघ्र समाप्त हो जाती है। जब पुरोहित-शक्ति ने अपनी शक्ति 


१. वरिष्ठ के पिता ब्रह्मा और माता अज्ञात थीं। 
--महाभारत, आदिपववे, अध्याय १७४ एवं ऋग्वेद ॥॥७॥३३॥११-१३ ॥ 
२. नारद को माता एक दासी और पिता अज्ञात था। 
--भीमदर्भागवत ॥ १ ६॥४ 
३. सत्यकाम जाबाल की माता एक दासी और पिता अज्ञात था। 
--छान्दोग्योपनिषद्‌ ॥४।४॥ 
» व्यास के पिता ब्ह्मधि पराशर और माता एक घीवर को कन्या थी। 
--महाभारत, आदिपर्व, अध्याय १०५॥। 


५. ६. ७. ० महाभारत, आदिपर्द, अ० १०५, १३०॥॥ 
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के आधार प्रजावर्ग से अपने को सम्पूर्ण अलग किया, तब प्रजा की सहायता पाने 
वाली उस समय की राज-शकित ने उसे पराजित किया। फिर जब राज-शक्िति ने 
अपने को सम्पूर्ण स्वाधीन समझकर अपने और अपनी प्रजा के बीच में एक गहरी 
खाई खोद डाली, तव साधारण प्रजा की कुछ अधिक सहायता पानेवाले वैश्य-कुल 
ने राजाओं को या तो नष्ट कर डाला या अपने हाथ की कठपुतलियाँ बनाया। इस 
समय वैश्य-कुल अपनी स्वार्थ-सिद्धि कर चुका है, इसीलिए प्रजा की सहायता को 
अनावश्यक समझ वह अपने को प्रजावर्ग से अछग करना चाहता है। यहाँ इस 
शक्ति की भी मृत्यु का बीज बोया जा रहा है। 

साधारण प्रजा सारी शक्ति का आधार होने पर भी उसने आपस में इतना 
भेद कर रखा है कि वह अपने सब अधिकारों से वंचित है, और जब तक ऐसा 
भाव रहेगा तब तक उसकी यही दशा रहेगी। साधारण कष्ट, घृणा या प्रीति 
आपस में सहानुभूति का कारण होती है। जिस नियम से हिख्र पशु दलवद्ध 
हो शिकार करते फिरते हैं, उसी नियम से मनुष्य भी मिलकर रहते तथा जाति 
या राष्ट्र का संगठन करते हैं। 

एकान्त स्वजाति-प्रेम और परजाति-विद्वेप राष्ट्र की उन्नति का एक प्रधान 
कारण है। इसी स्वजाति-प्रेम और परजाति-विह्ेष ने प्रतिद्वन्द्विता की सृष्टि 
कर ईरान-द्वेपी यूनान' को, कार्थेज-द्वेघी रोम को, काफ़िर-द्वेषी अरब जाति को, 
मूर-हेपी स्पेन को, स्पेन-द्वेषी फ्रांस को, फ्रांस-द्वेषी इंग्लैण्ड और जर्मनी को तथा 
इंग्लैण्ड-देषी अमेरिका को उन्नति के शिखर पर चढ़ाया है। 

स्वार्थ ही स्वार्थ-त्याग का पहला शिक्षक है। व्यप्टि के स्वार्थों की रक्षा के 
लिए ही समष्टि के कल्याण की ओर लोगों का ध्यान जाता है। स्वजाति के 
स्वार्थ में अपना स्वार्थ है, और स्वजाति के हित में अपना हिंत। बहुत से काम 
कुछ लोगों की सहायता बिना किसी प्रकार नहीं चल सकते, आत्मरक्षा तक 
नहीं हो सकती | स्वार्थ-रक्षा के लिए यह सहकारिता सब देशों और जातियों 
में पायी जाती है। पर इस स्वार्थ की सीमा में हेर-फेर है। सन्तान उत्पन्न 
करने और किसी प्रकार पेट भरने का अवसर पाने से ही भारतवासियों की 
पूरी स्वार्य-सिद्धि हो जाती है। हाँ, उच्च वर्णो के लिए इतना और है कि उनके 
धर्माचरण में कोई वावा न पड़े। वर्तमान भारत में इससे वड़ी और महत्त्वाकांक्षा 
नहीं है। यही भारत-जीवन का उच्चतम सोपान है। 

भारत की वर्तमान शासन-प्रणाली में कई दोष हैं, पर साथ ही कई बड़े 
गुण भी हैं। सबसे वड़ा गुण तो यह है कि सारे भारत पर एक ऐसे शासन-यन्त्र 
का प्रभाव है, जैसा इस देश में पाटलिपुत्र साम्राज्य के पतन के वाद कमी नहीं 


श्र्रे वर्तताम भारत 


हुआ। वैश्याधिकार की जिस चेष्टा से एक देश का माल दुसरे देश में छाया 
जाता है, उसी चेष्टा के फलस्वरूप विदेशी भाव भी भारत की अस्थि-सज्जा में 
बलपूर्वक प्रवेश पा रहे हैं। इन भावों में कुछ तो बहुत ही छाभदायक है, कुछ 
हानिकारक हैं, और कुछ इस बात के परिचायक हैं कि विदेशी लोग इस देश 
का यथार्थ कल्याण करने में अज्ञ है। 

परन्तु इन गुण-दोषों के भीतर से भविष्य के अशेष मंगल का यह चिह्न भी 
दीखता है कि इस विजातीय और प्राचीन स्वजातीय भाव के संघर्ष से बहुत 
दिनों की सोयी हुई जाति घीरे धीरे जग रही है। उससे भूलें हों, तो भी कोई 
हानि नहीं। सभी कामों में भूल-अम-प्रमाद ही हमारा उत्तम शिक्षक है। सत्य 
का पथ उसीको मिलता है, जिससे भूले होती है। वृक्ष से भूल नही होती, पत्थर 
को भ्रम नही होता, पशुओं में भी नियम-विरुद्ध आचरण कम ही देखने में आते 
हैं, परन्तु यथार्थ ब्राह्मणों की उत्पत्ति भ्रम-प्रमाद से भरे मनुष्य-कुल में ही होती 
है। हम लोगों के लिए यदि दूसरे लोग ही बचपन से मृत्यु तक के सब कर्म और 
उठने के' समय से सोने तक की सारी चिन्ताएँ निश्चित कर दें, और राज-शक्ति 
का दवाव डालकर उन नियमों के कठोर बन्धन से हमें जकड़ दें, तो हम लोगों 
के' लिए चिन्ता करने का और विषय रहा ही क्या ? मननशील होने के कारण 
ही तो हम लोग मनुष्य है, मनीषी है और मुनि है। चिन्ताशीलता का लछोप 
होते ही तमोगुण का प्रादुर्भाव होता है और जड़त्व आ जाता है। इस समय भी 
प्रत्येक धर्म-मेता और समाज-नेता समाज के लिए नियम बनाने में ही व्यस्त है ! 
देश में कया नियमों की कमी है? नियमों से पिसकर समाज जो अधोगति 
प्राप्त कर रहा है, उसे कौन समझता है ? 

सम्पूर्ण स्वाधीन स्वेच्छाचारी राजा के अधीन विजित जाति विशेष घृणा 
का पात्र नहीं होती है। शक्तिशाली सम्राट्‌ की सब प्रजाएँ समान अधिकार 
रखती हैं--अर्थात्‌ किसी भी प्रजा को राज-शक्ति के नियमन करने का अधिकार 
तनिक भी नहीं है। ऐसी दशा में ऊँची जातियों को विशेष अधिकार कम ही 
रहते हैं। परन्तु जहाँ प्रजा-नियमित राजा या प्रजातन्त्र विजित जाति पर राज्य 
करता है, वहाँ विजयी और विजितों के बीच बड़ा अन्तर हो जाता है, और जो 
शक्ति विजितों के हित-साधन में पूरी तरह लगायी जाने पर थोड़े ही समय में 
उनका परम कल्याण कर सकती है, उसी शक्ति का वहुत सा हिस्सा विजित 
जाति को वश में रखने की चेष्टा में व्यय किया जाता है और इस प्रकार वह 
व्यर्थ नप्ट हो जाता है। इसी कारण रोम के प्रजातन्त्र-शासन की अपेक्षा सम्रादों 
के शासन-काल में विजातीय प्रजा को अधिक सुख था। इसी कारण ईसाई 


विवेकानन्द साहित्य र्र४ 


धर्मप्रचारक पॉल ने विजित यहूदी वंश में जल्म लेकर भी रोम के सम्राट सीजर 
के पास अपने अपराध पर विचार कराने की आज्ञा पायी थी। 

यदि कोई अंग्रेज हम लोगों को काला' या निटिव' अर्थात्‌ असमभ्य कहकर 
घृणा करे, तो इससे क्या ? हम लोगों में तो उससे कहीं अधिक' जातिगत घृणा- 
बुद्धि है। यदि ब्राह्मणों को किसी मूर्ख क्षत्रिय राजा की सहायता मिल जाय, 
तो यह कौन कह सकता है कि फिर वे शूद्रों का जिह्वाच्छेद, शरीर-भेद' आदि 
करने की चेष्टा न करेंगे! पूर्वीय आर्यावर्त में सब जातियाँ जो सामाजिक 
उन्नति के लिए आपस में कुछ सदभाव रखती दीख पड़ती हैं, और महाराष्ट्र 
देश में ब्राह्मण जो 'मराठा' जाति की स्तुति करने लगे हैं, उसे छोटी जातियों के 
लोग अभी तक निःस्वार्थ भाव का फल नहीं समझते हैं। 

परन्तु अंग्रेज़ों के मन में यह धारणा होने लगी है कि भारत-साम्राज्य यदि 
उनके हाथों से निकल जाय तो अंग्रेज जाति का विनाश हो जायगा। इसलिए 
भारत में इंग्लैण्ड का अधिकार किसी न किसी प्रकार जमाये रखना ही होगा। 
और इसका प्रधान उपाय अंग्रेज जाति का गौरव' भारतवासियों के हृदय में 
सदा जाग्रत रखना समझा गया है। इस बुद्धि की प्रवकता और उसके अनुसार 
चेणष्टा की अधिकाधिक वृद्धि देखकर हर्ष और खेद दोनों होते है। भारत में रहने 
वाले अंग्रेज शायद यह भूलते हैं कि जिस वीर्य, अध्यवसाय और एकान्त स्वजाति- 
प्रेम के बल से उन्होंने इस राज्य को लिया है, और सदा सचेत तथा विज्ञान 
का सहारा पानेवाली जिस वाणिज्य-बुद्धि से उन्होंने भारत जैसे सब प्रकार के 
धन उत्पन्न करनेवाले देश को भी अंग्रेज़ी माल का वाज़ार बता रखा है, उन 
सब गुणों का जब तक उनके जातीय जीवन से लोप न होगा, तब तक उनका 
सिहासन अचल रहेगा। जब तक ऐसे गुण अंग्रेजों में विद्यमान रहेंगे, तव तक 
भारत जैसे सेकड़ों राज्य चले भी जायेँ तो क्या, फिर सैकड़ों राज्य प्राप्त हो 
जायँगे। परन्तु इन गुणों के प्रवाह का वेग यदि घट जाय, ती व्यर्थ गौरव 
की चिल्लाहट से क्‍या साम्राज्य पर शासन हो सकेगा ? इसलिए इन गुणों की 
प्रवछता रहने पर भी अर्थहीत गौरव-रक्षा' के लिए इतनी शक्ति नष्ट करना 
व्यर्थ है। वह शक्ति यदि प्रजा के हित के कामों में लगायी जाय, तो वह राजा 
और प्रजा दोनों का ही कल्याण करेगी। 

ऊपर कहा जां चुका है कि परदेशियों के संघर्ष से भारत धीरे धीरे जग रहा 
है। इस थोड़ी सी जाग्रति के फलस्वरूप स्वतन्त्र विचार का थोड़ा बहुत उदय भी 
होने लगा है। एक ओर आधुनिक पाइ्चात्य विज्ञान है, जिसका शक्ति-संग्रह 
सबकी आँखों के सामने उसे प्रमाणित कर रहा है, और जिसकी चमक सैकड़ों 


च्र५ बतंसान भारत 


सूर्यो की ज्योति की तरह आँखों में चकाचौंध पैदा कर देती है। दूसरी ओर 
हमारे पूर्वजों का अपूर्व वीये, अमानवी प्रतिभा और देव-दु्ंभ अध्यात्म-तत्त्व 
की वे कथाएं हैं, जिन्हें अनेक स्वदेशी और विदेशी विद्दानों ने प्रकट किया है, 
जो युग-युगान्तर की सहानुभूति के कारण समस्त समाज-शरीर में जल्दी दौड़ 
जाती हैँ और वल तया आशा प्रदान करती हैं। एक ओर जड़-विज्ञान, प्रचुर 
घन-सम्पत्ति, प्रभूत वल-संचय और उत्कट इन्द्रिय-सुख विदेशी साहित्य में कोला- 
हल मचा रहे हैं, दूसरी ओर इस कोलाहल को फाड़ता हुआ, क्षीण परन्तु मर्मभेदी 
स्वर से युक्त पूर्वीय देवताओं का आर्तंनाद सुनायी पड़ता है। एक समय हमारे 
सामने ये दृश्य आते हैं---सुन्दर, बढ़िया तथा ठीक ढंग से सजाया हुआ भोजन, 
उम्दा पेय, वहुमूल्य पोशाक, ऊँचे ऊँचे, बड़े वड़े महू तथा नये नये ढंग की 
गाड़ियाँ-सवारियाँ आदि, नये नये अदव-क्वरायदे तथा नये नये फ़ैशन, जिनके 
अनुसार सज-धजकर हमारे सामने आजकल की विदुपी नारी काफ़ी निर्लेज्जता- 
पूर्ण स्वतन्त्रता से घूमती फिरती हैं। ये सब सामग्रियाँ न जाने कितनी नयी तयी 
इच्छाएँ तया वासनाएँ उत्पन्न करती हैं। परन्तु फिर यह दृश्य बदलकर इसके 
स्थान में एक दूसरा गम्भीर दृश्य आ जाता है, और वह है सीता, सावित्री, 
ब्रत-उपवास, तपोवन, जटाजूट, वल्कल तथा गैरिक वस्त्र, कौपीन, समाधि एवं 
आत्मोपलब्धि की सतत चेष्टा। एक ओर पाइचात्य समाज की स्वार्थपर स्वाधी- 
नता है, और दूसरी ओर आर्यों का कठोर आत्म-बलिदान। इस विषम संघर्ष 
से समाज डगमगा उठेगा, तो इसमें आश्चर्य ही क्या हैं? पाश्चात्य जगतू का 
उद्देश्य व्यक्तिगत स्वाघीनता है, भाषा अर्थकरी विद्या है और उपाय राजनीति 
है। भारत का उद्देश्य मुक्ति है, भाषा वेद है और उपाय त्याग है। वर्तमान 
भारत मानो एक बार सोचता है कि भविष्य के संदिग्ध पारमाथिक हित के मोह 
में पड़कर मैं इस लोक का व्यर्थ नाश कर रहा हूँ; फिर मन्त्र-मुग्ध की तरह 
सुनता है--- 


इति संसारे . स्फुटतरदोषः। 
कथमिह मानव तव॒सनन्‍्तोषः 
--संसार में ये सब दोष भरे पड़े हैं। ऐ मनुष्यो, यहाँ तुम्हें सन्‍्तोष कैसे हो 
सकता है? 
एक और चया भारत कहता है कि हमको पति-पत्नी चुनने में पूरी स्वतन्त्रता 
चाहिए, क्योंकि जिस विवाह पर हमारे भविष्य जीवन का सारा सुख-्डुःख 
निर्भर है, उसका हम अपनी इच्छा से चुनाव करेंगे। दूसरी ओर प्राचीन भारत 
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की आज्ञा होती है कि विवाह इच्द्रिय-सुख के लिए नहीं, वरन्‌ सन्तानोत्मत्ति के 
लिए है। इस देश की यही धारणा है। सनन्‍्तान उत्पन्न करके समाज के भावी 
हानि-लाभ के तुम कारण हो, इसलिए जिस प्रणाली से विवाह करने में समाज 
का सबसे अधिक कल्याण होना सम्भव है, वही प्रणाली समाज में प्रचलित है। 
तुम समाज के सुख के लिए अपने सुख-भोग की इच्छा त्यागो। 

एक ओर नया भारत कहता है कि पाइ्चात्य भाव, भाषा, खान-पान और 
वेश-भूषा का अवलूम्बन करने से ही हम लोग पाइचात्य जातियों की भाँति 
शक्तिमान हो सकेंगे। दूसरी ओर प्राचीन भारत कहता है कि मू्खे! नक़॒छ 
करते से भी कहीं दूसरों का भाव अपना हुआ है? बिना उपार्जन किये कोई 
वस्तु अपनी नहीं होती। क्या सिंह की खाल पहनकर गधा कहीं सिंह हुआ है? 

एक ओर नवीन भारत कहता है कि पाश्चात्य जातियाँ जो कुछ कर रही है, 
वही अच्छा हैं। अच्छा नहीं है तो वे ऐसे वछूवान कैसे हुए ? दूसरी ओर प्राचीन 
भारत कहता है कि विजली की चमक तो खूब होती है, पर क्षणिक होती है। 
वालक ! तुम्हारी आँखें चौंधिया रही हैं, सावधान ! 

तो क्या हमें पाश्चात्य जगत्‌ से कुछ भी सीखने को नहीं है? क्या हमें चेष्टा 
या प्रयत्व करने की ज़रूरत ही नहीं है? क्या हम सब प्रकार पूरे है? क्या 
हमारा समाज पूर्णतया निरिछद्र है? नहीं, सीखने को बहुत कुछ है। प्रयत्न तो 
हमें जीवन भर करना चाहिए। प्रयत्व ही मनुष्य जीवन का उद्देश्य है। श्री 
रामकृष्ण देव कहा करते थे, जब तक जिऊँ, तब तक सीखूँ।” जिस व्यक्ति या 
समाज को कुछ सीखना नहीं है, वह मृत्यु के मूँह में जा चुका। सीखने को तो है, 
परन्तु भय भी है। 

एक कम बुद्धिवाला लड़का श्री रामकृष्ण देव के सामने सदा शास्त्रों की 
निन्‍दा किया करता था। उसने एक वार गीता की बड़ी प्रशंसा की। इस पर श्री 
रामक्ृष्ण देव ने कहा, किसी अंग्रेज़ विद्वान्‌ ने गीता की' प्रशंसा की होगी। 
इसीलिए यह भी उसकी प्रशंसा कर रहा है।” 

ऐ भारत! यही विकृट भय का करण है। हम लोगों में पाइचात्य 
जातियों की नक़छू करने की इच्छा ऐसी प्रवल होती जाती है कि भले-बुरे का 
निश्चय अब विचार-बुद्धि, शास्त्र या हिताहित ज्ञान से नहीं किया जात।। गोरे 
लोग जिस भाव और जाचःर की भ्रशंसा करें, वही अच्छा है और वे जिसकी निन्‍दा 
करें, वही बुरा ! अफ़सोस ! इससे बढ़कर मूर्खता का परिचय और क्या होगा ? 

पाश्चात्य स्त्रियाँ स्वाधीन भाव से फिरती है, इसलिए वही चाल अच्छी है; 
वे अपने लिए वर आप चुन लेती हैं, इसलिए वही उन्नति का उच्चतम सोपान है; 


२२७ बतेमान भारत 


पाइचात्य पुरुष हम लोगों की वेश-भूपा, खान-पान को घृणा की दृष्टि से देखते हैं, 
इसलिए हमारी ये चीज़ें बहुत वुरी हैं; पाइचात्य छोग मूति-पूजा को खराब कहते 
हैं, तो वह भी वड़ी ही खराब होंगी, क्‍यों न हो ? 
पाइचात्य लोग एक ही देवता की पूजा को कल्याणप्रद बताते हैं, इसलिए 
अपने देव-देवियों को गंगा में फेंक दो। पाश्चात्य लोग जाति-भेद को घृणित 
समझते हैं, इसलिए सव वर्णों को मिलाकर एक कर दो। पाइचात्य लोग वाल्य 
विवाह को सव अनर्थों का कारण कहते हैं, इसलिए वह भी अवश्य ही बहुत 
खराब होगा। 
यहाँ पर हम इस वात का विचार नही करते कि ये प्रथाएँ चलती चाहिए 
अयवा रुकनी चाहिए। परन्तु यदि पाइचात्य लोगों की घृषा-दृष्टि के कारण ही 
हमारे रीति-रिवाज़ बुरे सावित होते हों, तो उसका प्रतिवाद अवश्य होना चाहिए। 
वर्तमान लेखक को पाइचात्य समाज का कुछ प्रत्यक्ष ज्ञान है। इसीसे उसका 
विश्वास है कि पाइचात्य समाज और भारत-समाज की मूल गति और उद्देश्य में 
इतना अन्तर है कि पाइ्चात्यों के अनुकरण पर गठित समाज इस देश में किसी 
काम का न होगा। जो लोग पाइचात्य समाज में नहीं रहे हैं, और वहाँ की स्त्रियों 
की पवित्रता की रक्षा के लिए स्त्रियों और पुरुषों के आपस में मिलने के जो 
नियम और वाधाएँ प्रचलित हैं, उन्हें विचा जाने जो अपनी स्त्रियों को पुरुषों से 
विना रोक-टोक के मिलने देते हैं, उन लोगों से हमारी रत्ती भर भी सहानुभूति 
नहीं है। 
पावचात्य देशों में भी मैंने देखा है कि दुर्व जातियों की सन्तान जव 
में जन्म लेती है, तो अपने को वह स्पेनिश, पोर्तगीज, यूनानी आदि--जों वहें हो 
--न बताकर अंग्रेज़ ही वताती है। बलवान की ओर सब कोई दौड़ता है । 
दुर्वछ मात्र की यह इच्छा रहती है कि बड़े लोगों के गौरव की छ्ठा उसके आरीर 
में कुछ छग जाय। भारतवासियों को जब मैं अग्रेज़ी बेश-भूषा में देखता हम 
समझता हूँ कि ये लोग शायद पददलित, विद्याहीन, दरिद्र भारतवासियों के 
साथ अपनी सजातीयता स्वीकार करने में छज्जित होते हैं। वोदह सब वही 
हिन्दुओं के रक्त से पलकर भी पारसी छोग अब तेटिव' नहीं हैं! ०822 
और अपने को ब्राह्मण बतानेवाली जातियों के जात्यमिमाव के निकट 7# 5 
न ८ उडकर टुप्त ही जाता ह। 
कुलीन ब्राह्मणों तक का जात्यभिमान कपूर की तरह उन कमर में ही कपड़ा 
फिर पाइ्चात्यों ने अब हमें यह भी सिखलाया हज लोग हमारे अपने 
लपेटनेवाली मूर्ख नीच जाति है, वह अनाय॑ है; इसलिए वे हा ह 
नही है! ! 


इंग्लैंड 


न 
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ऐ भारत ! क्या दूसरों की ही हाँ में हाँ मिलाकर, दूसरों की ही नक़लू कर, 
परमुखापेक्षी होकर इन दासों की सी दुर्वखता, इस घृणित, जघन्य निप्ठुरता से 
ही तुम बड़े बड़े अधिकार प्राप्त करोगे ? क्‍या इसी लज्जास्पद कापुरुषता से 
तुम वीरभोग्या स्वाघीनता प्राप्त करोगे ? ऐ भारत ! तुम मत भूलना कि तुम्हारी 
स्त्रियों का आदर्श सीता, सावित्री, दमयन्ती है; मत भूलना कि तुम्हारे उपास्य 
सर्वत्यागी उमानाथ शंकर है; मत भूलना कि तुम्हारा विवाह, घन और तुम्हारा 
जीवन इन्द्रिय-सुख के लिए---अपने व्यक्तिगत सुख के लिए--नहीं है; मंत 
भूलना कि तुम जन्म से ही माता” के लिए वलिस्वरूप रखे गये हो; मत भूलना 
कि तुम्हारा समाज उस विराट्‌ महामाया की छाया मात्र है; तुम मत भूलना कि 
नीच, अज्ञानी, दरिद्र, चमार और मेहतर तुम्हारा रक्त और तुम्हारे भाई हैं। 
ऐ वीर ! साहस का आश्रय लो। गे से बोलो कि मैं भारतवासी हूँ और प्रत्येक 
भारतवासी मेरा भाई है, वोलो कि अज्ञानी भारतवासी, दरिद्र भारतवासी, 
ब्राह्मण भारतवासी, चाण्डाल भारतवासी, सव मेरे भाई हैं; तुम भी कटिम,त्र 
वस्त्रावृत होकर गवे से पुकारकर कहो कि भारतवासी मेरा भाई है, भारतवासी 
मेरे प्राण हैं, भारत की देव-देवियाँ मेरे ईइवर हैं, भारत का समाज मेरी शिशु- 
सज्जा, मेरे यौवन का उपवन और मेरे वाद्धंक्य की वाराणसी है। भाई, बोलो 
कि भारत की मिट्टी मेरा स्वर्ग है, भारत के कल्याण में मेरा कल्याण है; और 
रात-दिन कहते रहो कि--हें गौरीनाथ ! हे जगदम्बवे ! मुझे मनुष्यत्व दो; माँ, 
मेरी दुर्बछता और कापुरुषता दूर कर दो, मुझे मनुष्य बनाओ ।' 


क्या आत्मा अमर है ?' 


विनाशमव्ययस्यास्थ न करिचित्कर्तृमहंति । 
(भगवदुगीता २।१७) 


संस्क्तत के उस विराट्‌ महाकाव्य महाभारत में एक आख्यान है, जिसमें 
कथानायक युविष्ठिर से घर्म ने प्रश्व किया कि संसार में सबसे आश्चर्यजनक 
क्या है? युधिष्ठिर ने उत्तर दिया कि मनुप्य जीवन भर प्रायः प्रतिक्षण अपने 
चारों ओर सर्वत्र मृत्यु का ही दृश्य देखता है, फिर भी उसे ऐसा दृढ़ और अटल 
विश्वास है कि मैं मृत्युहीन हँ। मानव जीवन में यही वात सचमुच सबसे अधिक 
आइचर्यजनक है। यद्यपि भिन्न भिन्न मतावरूम्बी भिन्न भिन्न युगों में इसके विरुद्ध 
तके करते आये हैं, और यद्यपि इन्द्रियग्राह्म और अतीन्द्रिय जगत्‌ के बीच जो 
रहस्य का परदा सदा पड़ा रहेगा, उसका भेदन करने में बुद्धि असमर्थ है, तथापि 
मनुष्य पूर्ण रूप से यही मानता है कि वह मरणहीन है। 

हम जन्म भर अध्ययन करने के पदचात्‌ भी अन्त में जीवन और मृत्यु की 
समस्या को तक के स्तर पर प्रमाणित करके हाँ या नहीं” में उत्तर देने में असफल 
रहेंगे। हम मानव जीवन की नित्यता या अनित्यता के पक्ष में या विपक्ष में चाहे 
जितना बोलें या लिखें, शिक्षा दें या उपदेश करें, हम इस पक्ष के या उस पक्ष के प्रवल 
या कट्टर पक्षपाती वन जाय; एक से एक पेचीदे सैकड़ों नामों का आविष्कार करके 
क्षण भर के लिए इस भ्रम में पड़कर भले ही शान्त हो जायेँ कि हमने समस्या को 
सदा के लिए हल कर डाला; हम अपनी शक्ति भर किसी एक विचित्र घामिक 
अंबविश्वास या और भी अधिक आपत्तिजनक वैज्ञानिक अंधविश्वासों से चाहे 
चिपके रहें, परन्तु अन्त में हम यही देखेंगे कि हम तर्क की संकीर्ण गली में चिरन्तन 
खेल ही कर रहे हैं और केवल बार वार मात खाने के लिए मानो एक के वाद एक 
बौद्धिक गोटियाँ उठाते और रखते जाते है। 

परन्तु केवल खेल की अपेक्षा बहुधा अधिक भयानक परिणामकारी इस मान- 


१. दि न्यूयार्क मॉनियग एडवर्टाइज्धर' के पृष्ठों में इस समस्या पर आयोजित 
विचार-विमर्ं सें स्वामी जी का लेख। 
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सिक परिश्रम और यन्त्रणा के पीछे एक यथार्थ वस्तु है, जिसका प्रतिवाद नहीं हुआ 
है और प्रतिवाद हो नहीं सकता--वह सत्य, वह आइचये है, जिसे महाभारत ने 
अपने ही वित्ताश को सोच सकने की हमारी मानसिक असमर्थता' कहा है। यदि 
मैं अपने विताश की कल्पना कहूँ भी, तो मुझे साक्षीरूप से खड़े होकर उसे देखते 
रहना होगा। 

अच्छा, अब इस अदभुत व्यापार का अर्थ समझने का प्रयत्न करने के पूर्व 
हमें यह ध्यान में रखता है कि इसी एक वस्तु पर सारा संसार टिका हुआ है। 
बाह्य जगतू की नित्यता का अदूठ सम्बन्ध अच्तर्जंगत्‌ की नित्यता से है। और 
चाहे विद्व के विषय में वह सिद्धान्त--जिसमें एक को नित्य और दुसरे को अनित्य 
बताया गया है--कितना ही युक्तिसंगत क्यों न दिखे, ऐसे सिद्धान्तवाले को स्वयं 
ही अपने ही शरीररूपी यन्त्र में पता चल जायगा कि ज्ञानपुर्वके किया हुआ एक ' 
भी ऐसा कारये सम्भव नहीं है, जिसमें कि आन्तरिक और वाह्म संसार दोनों की 
नित्यता उस कार्य के प्रेरक कारणों का एक अंश न हो। यद्यपि यह बिल्कुछू सच है 
कि जब मनुष्य का मत अपनी परिसीमाओं के परे पहुँच जाता है तब तो वह दर्द 
को अखण्ड ऐक्य में परिणत हुआ देखता है। उस असीम सत्ता के इस ओर सम्पूर्ण 
वाह्मय संसार--अर्थात्‌ वह्‌ संसार जो हमारे अनुभव का विषय होता है--उसका 
अस्तित्व विषयी (ज्ञाता) के लिए है, ऐसा ही जाना जाता है, या केवल ऐसा ही 
जाना जा सकता है। और यही कारण है कि हमें विषयी के विनाश की कल्पना 
करने के पूर्व विषय के विनाश की कल्पना करनी होगी। 

यहाँ तक तो स्पष्ट है। परन्तु अब कठिनाई उपस्थित होती है। साधारणतः 
मैं स्वयं अपने को देह के सिवाय और कुछ हूँ, ऐसा सोच नहीं सकता। मैं देह हूँ, 
यह भावना मेरी अपनी नित्यता की भावना के अन्तर्गत है, परन्तु देह तो स्पष्ट 
ही उसी तरह अनित्य है, जैसी कि सदा परिवर्तनशील स्वभाववाली समस्त प्रकृति। 

तब फिर यह नित्यता है कहाँ? 

हमारे जीवन से सम्बन्ध रखनेवाली एक और अद्भुत वस्तु है,--जिसके 
विना कौत जी सकेगा और कौन क्षण भर के लिए भी जीवन का सुख भोग सकेगा ? ' 
-और वह है मुक्ति की भावना'। 

यही भावन्ता हमें पग पग पर प्रेरित करती है, हमारे कार्यों को सम्भव बनाती 
है और हमारा एक दूसरे से परस्पर सम्वन्ब नियमित करती है--इतना ही नहीं, 
मानवीय जीवनरूपी वस्त्र का ताना और वाना यही है। वौद्धिक ज्ञान उसे अपने 
प्रदेश से अंगुल अंगुल हटाने का प्रयत्न करता है, उसके प्रान्त की एक एक चौकी 
छीनता जाता है और प्रत्येक पग को कार्य-कारण की लौह श्यृंखलाओं द्वारा दृढ़ता 
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के साथ कस दिया जाता है। पर बह तो हमारे इन सारे प्रयत्नों पर हँसती है। 
और आइचरय्य तो यह है कि कार्य-कारण के जिस वृह॒त्पुंज के नीचे दवाकर उसका 
हम गला घोंटना चाहते थे, वह अपने को उसीके ऊपर प्रतिष्ठित किये हुए है! 
इसके विपरीत हो भी कैसे सकता है? असीम के उच्चतर सामान्यीकरण द्वारा 
ही सदेव ससीम को समझा जा सकता है। बद्ध को मुक्त द्वारा ही, सकारण को 
अकारण द्वारा ही समझा सकते हैं। परन्तु यहाँ भी पुनः वही कठिनाई है। मुक्त 
कौन है? शरीर, या मन ही, क्या मुक्त है? यह तो स्पप्ट है कि वे भी नियम से 
उतने ही बद्ध हैं, जितने कि संसार के और सब पदार्थ। 
अब तो समस्या इस दुविधा का रूप घारण कर लेती है : या तो सारी सृष्टि 
केवल सदा परिवर्तनशील वस्तुओं की ही राशि है--उसके सिवा और कुछ नहीं 
है---और वह कार्य-कारण के नियम से ऐसी जकड़ी हुई है कि छूट नही सकती, 
उसमें से किसी अणु मात्र को भी स्वतन्त्र अस्तित्व प्राप्त नहीं है, तथापि वह नित्यता 
और स्वतन्त्रता का एक अमिट भ्रम आइचर्यजनक रूप में उत्पन्न कर रही है---अथवा 
हममें और सृष्टि में कोई ऐसी वस्तु है जो नित्य और स्वतन्त्र है, जिससे यह्‌ सिद्ध 
होता है कि मनुष्य के मन का यह मौलिक प्राकृतिक विश्वास श्रम नहीं है। यह 
विज्ञान का काम है कि उच्चतर सामान्यीकरण द्वारा सभी तथ्यों की व्याख्या करे। 
अतः, कोई भी ऐसी व्याख्या जो अपने को व्याख्यापेक्षी तथ्य के शेषांश से संगत 
चनाने के निमित्त उस तथ्य के एक अंश को नष्ट कर देती है, कदापि वैज्ञानिक नहीं 
हो सकती, वह और जो भी हो। 
अतः; ऐसी व्याख्या जो स्वतन्त्रता की इस प्रवकछ और सर्वेथा अनिवार्य भावना 
की उपेक्षा करती है और ऊपर कहे अनुसार सत्य के एक अंश का खण्डन करके 
उसके शेष अंश को समझाती है, अशुद्ध है। तब तो हमारे लिए अपनी प्रकृति के 
अनुरूप यह स्वीकार करने का ही रास्ता रह जाता है कि हममें ऐसी कोई वस्तु 
है, जो मुक्त और नित्य है। 
परन्तु वह वस्तु देह नहीं है और न वह मन ही है। देह का नाश तो प्रतिक्षण 
होता रहता है और मन तो सदा बदलता रहता है। देह वो एक संघात है और 
उसी तरह मन भी। इसी कारण वे परिवतंनशीलता के परे नहीं पहुँच सकते। 
परन्तु स्थूछ जड़ तत्व के इस क्षणिक आवरण के परे और मन के भी सुक्ष्मतर 
आवरण के परे, मनृष्य का सच्चा स्वरूप--नित्य मुक्त, सनातन आत्मा अवस्थित 
है। उसी आत्मा की मुक्ति जड़ और चेतन के स्तरों में व्याप्त है और नाम-रूप 
द्वारा रंजित होते हुए भी सदा अपने अबाधित अस्तित्व को प्रमाणित करती है। 
उसीका अमरत्व, उसीका आनन्दस्वरूप, उसीकी शान्ति और उसीका दिव्यत्व 
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प्रकाशित हो रहा है और अज्ञान के मोठे से मोटे स्तरों के रहते हुए भी वह अपने 
अस्तित्व का अनुभव कराती रहती है। वही यथार्थ पुरुष है, जो निर्भय है, अमर है 
और मुक्त है। 

अब मुक्ति तो तभी सम्भव है, जब कि कोई बाहरी शक्ति अपना प्रभाव न 
डाल सके, कोई परिवर्तत न कर सके। मुक्ति केवल उसीके लिए सम्भव है जो सभी 
बन्चनों से परे हो, सभी नियमों से परे हो और कार्य-कारण की शंखला से परे हो । 
कहने का तात्पय॑ यही है कि एक अपरिवर्तनशील (पुरुष) ही मुक्त हो सकता 
है और इसीलिए अमर भी। यह पुरुष, यह आत्मा, मनुष्य का यह यथार्थ स्वरूप, 
मुक्त, अव्यय, अविनाशी सभी बन्धनों से परे है, और इसीलिए वह न तो जन्म 
लेता, न मरता है। 

मनुप्य की यह आत्मा नित्य, सनातन और जन्म-मरणरहित है। 


१. न जायते ज्ियते वा कदाचिज्ञायं भूत्वा भविता वा न भूयः। 
अजो नित्यः झाइवतोथ्यं पुराणो न हन्यते हन्यमाने शरीरे॥ 
“>+गीता ॥शर्‌ गा 


पुनर्जन्म 


(हे अर्जुन ! ) मेरे और तेरे पहले वहुत जन्म हो चुके हैं। उन सबको 
मैं जानता हूँ, तू नहीं जानता ।--भगवद्‌गीता ।* 

सभी देशों और युगों में मनुष्य की बुद्धि को चक्कर में डालनेवाली अनेक 
पहेलियों में से सबसे पेचीदा स्वयं मनुष्य ही है। इतिहास के उषाकाल से जिन 
लाखों रहस्यों के उद्घाटन करने में मनुष्य ने अपनी बहुतेरी शक्तियों का व्यय 
किया है, उनमें सबसे अधिक रहस्यमय है स्वयं उसकी प्रकृति। वह तो केवल 
असाध्य प्रहेलिका मात्र नहीं, बल्कि साथ ही साथ अन्य सभी समस्याओं की 
मूल समस्या है। हम जो कुछ जानते, अनुभव करते और कार्य करते हैं, मानव 
प्रकति ही उन सवका प्रस्थान विन्द्रु और भण्डार होने के कारण कभी भी ऐसा 
समय नहीं रहा है और न भविष्य में ही होगा, जब मानव प्रकृति मनुष्य के 
सर्वोत्तम और सर्वोपरि चिन्तन का विषय न रही हो, या नहीं होगी। 

मानव अस्तित्व के साथ घनिष्टतम सम्बन्ध रखनेवाले उस सत्य के प्रति 
उत्कट प्यास, बाह्य सृष्टि के मापन के आन्तरिक पैमाने के लिए सर्वोपरि उत्कट 
इच्छा, और परिवर्तनशील संसार में एक अचल केन्द्र प्राप्त करने की अत्यधिक 
स्वाभाविक आवश्यकता प्रतीत होने के कारण, यद्यपि मनुष्य कभी कभी मुट्ठी 
भर धूलि को ही सुवर्ण जान कर ग्रहण कर लेता रहा है और तक या बुद्धि से श्रेष्ठ 
आन्तरिक ध्वनि द्वारा सचेत किये जाने पर भी अन्तःस्थित ईश्वरत्व का सच्चा 
अर्थे ठीक ठीक लगाने में प्रायः भूल करता है, तथापि जब से खोज या झोध का 
प्रारम्भ हुआ है, तव से ऐसा समय कभी नहीं रहा, जब किसी जाति या कुछ व्यक्तियों 
ने सत्य के दीपक को ऊँचा न उठाये रखा हो। 

परिवेश और अनावश्यक ब्योरों की एकांगी, छिछली, और पूर्वग्रहदूषित 
घारणा करके कभी कभी अनेक सम्प्रदायों और पंथों के! अनिश्चित मठों से ऊबकर 
और--डुःख की वात है कि वहुघा संगठित पुरोहित-अ्रपंच के दुर्घेष॑ अन्धविश्वासों 


१. स्यूयार्क की सेटाफ़िज्ञिकक मेगज़ोन' में (मार्च, १८९५) प्रकाशित। 
२. बहुनि में व्यतीतानि जन्मानि तव चाजुन। 
तान्यहूं वेद सर्वाणि न त्वं वेत्थ परन्तप॥४डाप॥ 
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के फलस्वरूप अत्यन्त विपरीत दिशा में पहुँच जाने के कारण, पुराने ज़माने में या 
आजकल विज्येपकर प्रगतिशील वुद्धिवाले अनेक व्यक्तियों ने सत्य की शोध को निराश 
होकर छोड़ ही नही दिया, वरन्‌ उसे निष्फल और निरुपयोगी भी घोषित कर दिया। 
भले ही दार्शनिक लोग ऋुद्ध हों और नाक-भौं सिकोड़ें और पुरोहित छोग अपना 
रोज़गार तलवार के बल पर ही क्यों न जारी रखें, परन्तु सत्य तो केवल उन्हींको 
प्राप्त होता है, जो निर्भय होकर बिना दूकानदारी किये उसके मन्दिर में जाकर 
केवल उसीके हेतु उसकी पूजा करते हैं। 

प्रकाश उन्हीं व्यक्तियों को प्राप्त होता है, जो अपनी बुद्धि द्वारा सचेतन 
पअ्रयत्व करते हैं, यद्यपि वह छत्तकर अचेतन रूप से सारी जाति को प्राप्त हो जाता है। 
दार्शनिक छोग महामना पुरुषों द्वारा सत्य की खोज के संकल्पयुकत प्रयत्नों के 
उदाहरण प्रस्तुत करते हैं, और इतिहास परिव्याप्ति की उस मूक प्रक्रिया को प्रकृद 
करता है, जिसके द्वारा जनता उस सत्य को आत्मसात्‌ कर लेती है। 

मनुष्य ने अपने सम्बन्ध में जितने सिद्धान्त लिकाले हैं, उत सबमें सर्वाधिक 
अचलित, शरीर से भिन्न अस्तित्ववाले और अमर आत्मा का दी है। और ऐसे 
आत्मा को माननेवाछों में से अधिकांश विचारवान लोग सदा उसके पूर्वास्तित्व में 
भी विश्वास करते आये हैं। 

वर्तमान समय में संगठतबद्ध धर्मों के अधिकांश अनुयायी इसमें विश्वास 
रखते हैं; और सुसम्पन्न देशों के सर्वश्रेष्तद विचारक आत्मा के पूर्वास्तित्व के 
विरोधी धर्मों में पले होने के बावजूद उस विश्वास का समर्थन करते हैं। यह विश्वास 
हिन्दू घर्म और बौद्ध घर्मं का आघार है, प्राचीन मिस्र का शिक्षित वर्ग भी इसे 
मानता था। प्राचीन ईरानी भी इसी पर पहुँचे; यूनानी तत्त्ववेत्ताओं ने इसे 
अपने दर्शन-शास्त्र की नींव बनायी, हिल्नुओं में से फ़ैरिसी छोगों ने इसे स्वीकार 
किया, मुसलमानों में से प्रायः सभी सूफ़ियों ने इसकी सत्यता अंगीकार की। 

विभिन्न जातियों में आस्था के विविध रूपों को जन्म देने और पुष्ट करनेवाली 
कुछ विद्ेष परिस्थितियाँ होती है। पुराने राष्ट्रों को यह समझने के' लिए कि मृत्यु 
के उपरान्त शरीर का भी कोई अंश जीवित रह सकता है, कई युग लग गये। 
और शरीर से पृथक्‌ स्थायी जीवित बनी रहनेवाली कोई वस्तु है, इस प्रकार का 
युक्तिसंगत मत निश्चित करने के लिए उनको और भी अधिक युग लगे। जब 
यह मत निश्चित हो गया कि कोई ऐसी वस्तु है, जिसका सम्बन्ध शरीर के साथ 
थोड़े ही समय के लिए रहता है, तब और केवल उन्हीं राष्ट्रों में, जो इस सिद्धान्त 
पर पहुँचे, यह अनिवाय॑ प्रइन सामने आया कि वह वस्तु कहाँ से आयी और कहाँ 
जायगी ? 


श्शेप पुनर्जन्म 


पुराने हिन्नू लोगों ने आत्मा विषयक कोई विचार अपने मन में न छाकर 
अपनी शान्ति भंग नही की। उनके विचार में मृत्यु सब कुछ समाप्त कर देती है। 
काल हेकेल ठीक कहते हैं कि “यद्यपि यह सच है कि प्राचीन व्यवस्थान' में निर्वासन 
के पूर्व हिन्नू लोग शरीर से भिन्न एक जीवन-तत्त्व को अंगीकार करते हैं, जिसे वे 
निफ़ेश' (7९८०४८४॥ ) या रुआख' (एरेण४५६७) या निशामा' (]१८४४७7०४०७) कहते है, 
पर इन सभी शब्दों से आत्मा की अपेक्षा प्राणवायु का बोध अधिक होता है। पैले- 
स्टाइन निवासी यहूदियों के लेखों में भी निर्वासन के उपरान्त अमर जीवात्मा की 
कहीं चर्चा नहीं है, बल्कि सर्वत्र ईश्वर से निकलनेवाली केवल उस 'प्राणवायु” 
का ही उल्लेख है, जो शरीर के नाश होने पर ईइवरी 'रुआख' में पुतः तिरोहित 
हो जाती है। 

प्राचीन मिख्रवासी और कैल्डियन ((४७/०८४०७७) लोगों का आत्मा के 
सम्बन्ध में एक विचित्र मत था, पर मृत्यु के उपरान्त इस जीवित रहनेवाले अंश 
के सम्बन्ध में उनके मत को, और पुराने हिन्दू, ईरानी, यूनानी या अन्य आर्य- 
जातियों के मतों को एक ही समझने की भूछ नहीं करना चाहिए। अत्यन्त प्राचीन 
काल से ही आर्यो के और असंस्कृत-भाषी म्लेच्छों के आत्मा सम्बन्धी विचारों में 
भारी अन्तर था। बाह्यतः यह अन्तर शव की अंत्येष्टि के रूपों द्वारा स्पष्ट हो 
जाता है। बहुधा म्लेच्छों का भरसक प्रयत्न यही रहता है कि मृत शरीर कौ-- 
सावधानी के साथ उसे ग्राइुकर या और अधिक परिश्रम के साथ आलेपन द्वारा 
उसे ज्यों का त्यों बनाये रखते हुए---रक्षा की जाय। इसके विपरीत आर्यो की 
सामान्य प्रथा मृत शरीर को जला डालने की है। ह 

यहीं तो एक महान्‌ रहस्य की कुंजी है---यथार्थ तो यही है कि कोई भी स्लेच्छ 
जातिवाले--चाहे मिस्रदेशवासी हों या एसीरियन या बेबिलोनियन---आर्यों की, 
विशेषकर हिन्दुओं की सहायता के बिना, कभी इस सिद्धान्त पर नहीं पहुँच सके 
कि आत्मा का अछरूग अस्तित्व है और वह शरीर से स्वृतन्त्र रहकर भी अलग 
जीवित रह सकती है। 

यद्यपि हिरोडोटस का कहना है कि मिस्रदेशवासियों को ही सर्वप्रथम आत्मा 
की अमरता का ज्ञान हुआ, और वह मित्रवासियों का यह सिद्धान्त भी बताता है 
कि शरीर के नाश होने पर आत्मा जन्म लेनेवाले प्राणियों में पुनः पुनः प्रवेश करती 
है और थलूचर, जरूचर, नभचर प्राणियों में भटकते भटकते तीन सह वर्षों के 
पश्चात्‌ पुनः मनृष्य शरीर को छौट कर आती है, तो भी मिन्नदेशीय प्राचीन 
इतिहास के आधुनिक शोव करनेवालों ने उस देश के सर्वत्ाधारण धर्म में आत्मा 
की देहान्तर-प्राप्ति के सिद्धान्त का (:7०८८०४ए८४०थं5) कोई पता नहीं पाया। 


९-१६ 
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इसके विपरीत मैस्पेरो, ए० एरमैन और अन्य विख्यात आधुनिकतम मिश्रशास्त्री 
तो इसी अनुमान की पुष्टि करते हैं कि मिस्रदेशवासी पुनर्जन्म (?थग्र्ठट7८»8) के 
सिद्धान्त से परिचित नही थे। 

प्राचीन मिस्र देशवासी आत्मा को निजी व्यक्तित्वरहित केवल प्रतिरूप शरीर 
मानते थे और उनका यह विश्वास था कि वह शरीर से सम्बन्ध-विच्छेद नहीं कर 
सकती । जब तक शरीर है, तभी तक वह वर्तेमान रहती है और यदि संयोगवश 
शव का नाश हो जाय, तो उस शरीर से छूटी हुई आत्मा को दुवारा। मृत्यु और विनाश 
का दुःख भुगतना पड़ता है। मृत्यु के उपरान्त आत्मा संसार भर में स्वतन्त्रतापूर्वक 
विचरण कर सकती थी, परन्तु वह रात के समय सदा दुःखी, सदा भूखी-प्यासी, 
जिस स्थान में उसका मृत शरीर रहता था, वही लौटकर आ जाया करती थी; 
उसकी सदेव पुनः एक वार जीवन के सुख भोगने की अत्यन्त उत्कट इच्छा रहती 
थी, पर उस इच्छा को वह कभी पूर्ण नहीं कर सकती थी । यदि उसके पुराने शरीर 
के किसी भाग में कोई चोट आ जाय तो आत्मा के भी उसी भाग में अवश्य ही 
चोट आ जाती थी। अपने इसी विचार के कारण मिस्रनिवासी अपने यहाँ के 
मुरदों की रक्षा करने के लिए प्रयत्नशील रहते थे। पहले तो उन्होंने मुरदों को 
गाड़ने के लिए मरुस्थल को पसन्द किया था, क्योंकि वहाँ की सूख्ती हवा में शरीर 
का नाश शीघ्र नहीं होता था और इस कारण विगत आत्मा को दीर्घ जीवन प्राप्त 
हो जाता था। कुछ काल के उपरान्त उनके यहाँ के एक देवता ने शव-संरक्षण 
की विद्या (काणणायां080४07) का आविप्कार किया। इस विद्या द्वारा श्रद्धा 
वान लोग अपने पूर्वजों के मृत झरीरों को प्रायः अनन्त कार तक रख सकने की 
आशा करने लगे, जिससे कि मृत आत्मा (या प्रेतात्मा), वह चाहे जितनी भी दुःखी 
क्यों न हो, अमरत्व प्राप्त कर सके । 

जिस संसार में आत्मा अब आगे कोई आनन्द नहीं प्राप्त कर सकती, उस संसार 
के लिए निरन्तर खिन्नता मृत पुरुष को सदा यातना देती रहती थी। मृत पुरुष 
चिल्ला उठता, अरे मेरे भैथा ! खान-पान, नज्ञा कुछ भी मत छोड़ो, प्रेम और 
सुखोपभोग से भी अछग मत होभो, चाहे रात हो या दिन, अपनो वासनाओं की 
तृप्ति से विरत मत होओ, अपने हृदय में दुःब्र मत छाओ--क्योंकि मनुप्य को पृथ्वी 
पर रहना ही कितने वर्ष हैं। पब्चिम' तो घोर निद्रा और गहन छाया का स्थान 
है, जहाँ के निवास करनेवाले एक वार स्थापित कर दिये जाने पर अपने ममी' 
(ग्राणणग्रए) रूप में सदा सुप्त रहते हैं और अपने भाइयों को देखने के लिए कभी 
जामग्रत नहीं हो सकते; वे अपने माता-पिता को अब आगे कभी नहीं पहचानते और 
अपनी पत्नियों और दच्चों को भी अन्तःकरण से भुला देते हैं। वह सजीव जल. 
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जिसे पृथ्वी अपने ऊपर वसनेवाले सभी को देती है, वह जल भी मेरे लिए दूषित 
और प्राणहीन वन जाता है; वह जल पृथ्वी पर रहनेवालों के लिए तो बहता हुआ है, 
पर मेरे लिए तो वह जल, जो मेरा है, केवल सड़ा हुआ द्वव मात्र है; जब से मैं इस 
इमशानघाटी में आया हूँ, मैं कहाँ हूँ, और क्या हूं, यही नहीं जान पाता। मुझे बहता 
पानी पीने को दो, मुझे जल के किनारे मेरा मुँह उत्तर की ओर करके रख दो, 
जिससे कि मुझे शीतल वायू का स्पर्श-सुल प्राप्त हो और मेरा हृदय अपने दुःख 
से छुटकर प्रफुल्ल हो उठे।”' 

यद्यपि कैल्डियन लोग मिस्रवालों की भाँति मृत्यु के अमन्तर आत्मा की 
अवस्था का इतना विवेचन करने नही बैठते, पर तो भी उन लोगों में भी आत्मा 
दो रूपवाली है और अपनी कब्र से ही वँधी रहती है। वे भी भौतिक शरीर से 
अलूग अवस्था की कल्पना नही कर सके और मुरदे के पुनः जी उठने की आज्मा 
करते थे। और यद्यपि देवी इश्तार (759/%7) ने बड़ी वड़ी विपत्तियों'को भोगकर 
और दुःसाहसपूर्ण कार्य करके अपने गड़रिया पति डूमूजी (70प्पणणां)--इया 
(79) और डैमकिना (7)8णांप78 ) के पुत्ु---को पुनः जिला लिया, पर अत्यन्त 
घामिक भकतगण भी अपने मृत मित्रों-बान्धवों को पुनर्जीवन प्राप्त कराने के लिए 
इस मन्दिर से उस मन्दिर में प्रार्थवा करते व्यर्थ ही भटठकते रहे।' 

इस प्रकार हम देखते हैं कि पुराने जमाने के मिस्रवासी या कैल्डियन छोग 
आत्मा का विचार उसे मृत पुरुष के मृतक शरीर से या क़त्र से अछग रखकर नहीं 
कर सकते थे। इस पृथ्वी पर का जीवन ही सबसे बढ़कर था और मृत पुरुष उसी 
जीवन को पुनः भोगने का अवसर प्राप्त करने के लिए सदा लछालायित रहते थे 
और जीवित पुरुष सदा यही आशा करते थे कि हम उनके प्रतिरूप का अस्तित्व 
अधिक काल तक वनाये रखने में सहायता पहुँचायें और वे इसके निमित्त भरपूर 
प्रयत्त भी करते थे। 

यह वह भूमि नहीं है, जहाँ से आत्माविषयक कोई उच्चतर ज्ञान अंकुरित 
हो सके। प्रथम तो वह बहुत ही भौतिकतापूर्ण है और उस पर भी आतंक और 
पीड़ा से भरी है। अशुभ की प्रायः अगणित शक्तियों से भयत्रस्त, और निराशा 
के साथ उनसे बचने का दुःखमय प्रयत्न करते हुए, जीवित पुरुषों की आत्मा भी--- 


१. ये सूल पंक्तियाँ ब्रमुश (387ण8४०7) द्वारा जर्मन भाषा में अनूदित 
को गयी हैं, डाय्‌ू इजिप्टिश ग्रेवरवेल्ट (7276 2829##567४ 6749०:४०४४), पृष्ठ 
ई९-४०; इसी प्रकार उनका अनुवाद फ़रांसीसी भाषा में मेस्पेरों हमरा किया गया 
है, एद्यूड्स इजिप्टिएन्नचिज (बंध झ29#772775) भाग १, पृष्ठ १८१-१९०१ 
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मृत पुरुषों की आत्मा की धारणा के अनुसार--संसार भर में भटकती रहकर 
भी--कभी भी क़न्र और विघटित होते मुरदे के आगे नहीं बढ़ सकी। 

अब हम आत्मा सम्बन्धी उच्चतर विचारों के उद्गम के लिए एक और जाति 
की ओर चलें, जिनका ईश्वर दयानिधान सब्वव्यापी पुरुष है और अनेक प्रकाशमान 
दयालू और सहायक देवों के रूप में प्रकट होता है; मानव जाति में सर्वप्रथम 
जिन्होंने ईश्वर को पिता कहकर पुकारा--हे भगवन्‌ ! मेरे हाथों को पकड़कर 
मुझे उसी प्रकार ले चल, जैसे पिता अपने प्यारे पुत्र को ले जाता है।! जो लोग 
जीवन को आशामय मानते थे, उसे निराशापूर्ण नहीं समझते थे; जिनका धम्मे, 

उन्माद और आवेशपूर्णे जीवन में, दुःखी मनुष्य के मुँह से बारी बारी से निकलने- 

वाली दुःखभरी आहों का शब्द नहीं होता था, वरन्‌ जिनके विचार खेतों और भरप्पों 
के सुवास से सुगन्धित होकर हमें प्राप्त होते हैं; जिनके स्तुतिपूर्ण गीत--दिवाकर 
की प्रथम किरणों से प्रकाशित इस सुन्दर संसार का अभिननन्‍्दन करते समय पक्षियों 
के गले से निकले हुए मधुर गीतों के समान स्वाभाविक, स्वच्छन्द, आनन्दपूर्ण-- 
अभी भी अस्सी शताव्दियों की वीथी से होकर आतनेवाली स्वर्ग के आनेवाले 
सदा आद्वान की तरह हमें सुनायी दे रहे हैं; ---हम उन पुराने आयों की ओर दृष्टि 
डालते हैं। ४ 

मुझे उस मरणरहित, विनाशरहित सृष्टि में पहुँचा दो, जहाँ स्वर्ग का प्रकाश 
और सनातन तेज चमक रहा है'; 'मझे उस राज्य में अमर बना दो, जहाँ राजा 
विवस्वान्‌ का पुत्र निवास करता है, जहाँ स्वर्ग का गुप्त मन्दिर है; मुझे उस राज्य 
में अमर बना दो, जहाँ श्रवण करते करते वे डोलते हैं; अन्त:स्थित स्वर्ग के तुतीय 
मण्डल में, जहाँ सारी सृष्टि प्रकाशपुर्ण है, मुझे उस आनन्द के साम्राज्य में अमर 
बना दो ;--ये आर्यो के सबसे पुराने ग्रन्थ ऋग्वेद-संहिता' के भार्थना-मन्त्र हैं। 

हमें म्लेच्छों और आरयों के आदर्श में एकदम जमीन-आसमान का अन्तर 
दिखायी देता है। एक को तो यह शरीर और यह संसार ही सम्पूर्ण सत्य प्रतीत होता 
है और उसके लिए यही इष्ट वस्तु हो जाता है। वह थोड़ा सा जीवन-द्रव--जो 
इन्द्रियों के उपभोग के चले जाने से यातना और पीड़ा का अनुभव करने के लिए, 
मृत्यु-काल में शरीर से उड़ जाता है, वही, यदि शरीर की रक्षा सावधानी के साथ 
की गयी तो, पुनः लौटकर आ जायगा, इस प्रकार की व्यर्थ आज्ञा वे करते रहते हैं; 
और इसी कारण जीवित मनुप्य की अपेक्षा मुरदा अधिक सावधानी से सुरक्षित 
रखने की वस्तु वन जाता है। दूसरे को यह पता छग चुका है कि शरीर को छोड़कर 
जानेवाला ही यथाय मनुष्य' है और जब शरीर से वह अलग हो जाता है, तब वह 
शरीर में रहते जिस आनन्द का उपभोग कर सका था, उससे कहीं उच्च आनन्द 
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का उपभोग करता है। अतः वे शीत्रतापूर्वक उस सड़ते हुए मुरदे को जलाकर 
नप्द कर देने लगे। 

यहाँ हमें वह वीज प्राप्त होता है, जिससे आत्मा की सच्ची कल्पना का उद्गम 
हुआ। यही स्थान है, जहाँ कि गरीर नहीं वरन्‌ आत्मा ही यथार्थ मनृप्य है, इसका 
पता चला; यही स्थान है, जहाँ कि यथार्थ मनुप्य और उसके शरीर के अटूट 
सम्बन्ध के समस्त विचारों का अभाव हैं; इसीलिए यहाँ पर आत्मा की मुक्ति के 
उदार विचार का उदय हो सका। और जब आर्बो ने दिवगत आत्मा को लपेटे 
रहनेवाले शरीररूपी चमकीले वस्त्र को भेदकर भीतर देखा, तव उन्हें उस आत्मा 
के यथार्थ स्वरूप, एकाकी, निराकार विशिष्ट तत्त्व होने का पता चला और तभी 
यह अनिवार्य प्रश्न उठा कि वह कहाँ से आयी ? 

भारत में और आययों में ही पूर्व जन्म, अमरत्व और आत्मा के व्यक्तित्व का 
सिद्धान्त प्रथमतः प्रकट हुआ। मिल्र देश के आधुनिक अनुसंधान में इस पृथ्वी 
पर के जीवन-काल के पूर्व और पद्चात्‌ रहनेवाली स्वतन्त्र जीवात्मा के सिद्धान्तों 
का नाम-निश्ञान नहीं पाया जाता। कुछ गृह्य समाज निश्चय ही इस विचार से 
अवगत भे, पर उनमें उसका सूत्र भारत से ही सम्बन्ध रखता पाया गया है। 

काल हेकेल कहते हैं---मुझे निश्चय हो चुका कि जितनी अधिक गम्भीरता 
से हम मिस्री धर्म का अव्ययन करते हैं, उतना ही अधिक स्पप्ट हमें यह दिखता है 
कि लोकप्रचलित मिन्नी धर्म के लिए आत्मा की देहान्तर-प्राप्ति (77०००००8ए- 
८४०थं४) का सिद्धान्त विल्कुल अज्ञात था और जिस किसी गुह्म समाज में वह 
मिलता है, वह ओसाइरिस (0भंग्रं$) उपदेशों में अन्तनिहित न होकर हिन्दू 
उद्गम से प्राप्त हुआ है।' 

आगे चलकर हम अलेक्जेन्ड्रिया के यहुदियों में जीवात्मा का सिद्धान्त देखते 
हैं और ईसा मसीह के समय के फ़ैरिसी लोग (प्राचीन आचारनिष्ठ यहूदी 
धर्म सम्प्रदाय )--जैसा हम पहले बता चुके हैं---त केवल स्वतन्त्र आत्मा में ही 
विश्वास करते थे वरन्‌ यह भी मानते थे कि भिन्न भिन्न शरीरों में वह भटकती 
रहती है, और इस प्रकार यह जानना आसान हो जाता है कि ईसा मसीह एक 
पुराने पैग़रम्वर के अवतार कैसे माने गये; और स्वयं ईसा मसीह ज़ोर देकर कहते 
थे कि पैग़म्बर इलियस ही जॉन वैप्टिस्ट बनकर पुनः आये थे। यदि आप इसे 
मानें, तो यह इलियस ही है, जो आनेवाला था--मैय्यु १श१४॥ 

आत्मा और उसके स्वतन्त्र व्यक्तित्व का विचार हिन्रुओं में, मालूम होता हैं, 
भिस्री लोगों के उच्चतर रहस्यमय उपदेशों के द्वारा पहुँचा और मिल्लियों ने उसे 
भारत से ग्रहण किया। और वह विचार अलेक्जेन्ड्रिया के रास्ते आया, यह वात 
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अर्थंगभीर है, क्योंकि वौद्ध ग्रन्थों से स्पप्ट पता चलता है कि बौद्ध धर्मप्रचारकों का 
कार्यक्षेत्र अलेक्जेन्ड्रिया और एशिया माइनर में रहा है। 

कहा जाता है कि पाइथागोरस ही प्रथम यूनानी है, जिसने यूनान देशवासियों--- 
हेलेनों--को पुनर्जन्म का सिद्धान्त सिखाया। वे आय जाति के होने के कारण 
पहले ही अपने मुरदों को जलाते थे और जीवात्मा के सिद्धान्त को मानते थे; अतः 
उन यूवानियों के लिए, पाइथागोरस के उपदेश से पुनर्जन्म का सिद्धान्त मान लेना 
आसान था। अपूलियस (४%एणं८ं०७) के कथन के अनुसार पाइथागोरस भारत 
में आये थे और वहाँ के ब्राह्मणों से उन्होंने शिक्षा ग्रहण की थी। 

अब तक हमें यह ज्ञात हुआ कि जहाँ कहीं आत्मा न केवल शरीर को जीवित 
रखनेवाला एक अंश, वरन्‌ पृथक्‌, यथार्थ मनुष्य' ही मानी जाती है--वहाँ उसके 
पूर्वास्तित्व का सिद्धान्त अनिवार्यत: स्थिर हो गया; और जिन राष्ट्रों ने आत्मा 
के स्व॒तन्त्र व्यक्तित्व को माना, उन्होंने मृतक शरीर को जलाकर अपने उस विश्वास 
को बाह्य रूप में सदेव प्रकट भी किया; यद्यपि आर्यो की एक पुरानी जाति ईरानियों 
ते पुराने जमाने से ही, विना किसी सेमिटिक प्रभाव के, अपने यहाँ के मुरदों को अलग 
करने की एक अद्भुत रीति प्रचलित की। वे अपने शान्ति के मीनार! (0०छ८४५ 
० 570706) को जिस नाम से पुकारते हैं, वह नाम (दरूम) 'दह' (जलाना) 
धातु से बना है। 

संक्षेप में यह कह सकते है कि जिन जातियों ने अपनी प्रकृति के विइलेषण की 
ओर अधिक ध्यान नहीं दिया, वे तो अपने सर्वस्वरूपी इस भौतिक शरीर के परे 
नहीं पहुँचे और जब कभी उन्हें उसके परे जाने के लिए उच्चतर आलोक द्वारा 
प्रेरणा हुई, तब भी वे केवल इसी सिद्धान्त पर पहुँचे कि किसी भी प्रकार कभी 
सुद्दर भविष्य में यह शरीर ही अविनाशी वच जायगा। 

इसके विपरीत उस जाति या राष्ट्र के लोगों ने--भारतीय आर्यो ने 
अपनी शक्तियों का सर्वोत्तम अंश इसी खोज में लगा दिया कि इस चिन्तनशील 
प्राणी का यथार्थ स्वरूप क्या है ? और परिणाम में उन्हें पता लगा कि इस शरीर 
के परे, और उनके पूर्वज जिस तेजस्वी शरीर की आकांक्षा करते रहे उसके भी परे, 
“यथार्थ मानव', वह सत्य तत्त्व, वह व्यक्ति है, जो इस शरीररूपी आवरण या 
वस्त्र को घारण कर लेता है और पुनः उसके जीर्ण हो जाने पर उसे अछग फेंक 
देता है। क्या यह तत्त्व सृष्ट किया गया ? यदि सर्जन' का अर्थ यह है कि कुछ 
नहीं से कोई वस्तु उत्पन्न हुई, तव तो उसका उत्तर निश्चयात्मक नहीं' है। यह 
आत्मा जन्मरहिंत और मरणरहित है; यह आत्मा किसी प्रकार के सम्मिश्रण या 
संयोग से बनी हुई नहीं है, वरन्‌ स्वतन्त्र व्यक्ति-सत्ता है और इसी कारण न तो 
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वह उत्पन्न की जा सकती और न उसका नाश ही किया जा सकता है। वह तो 
भिन्न भिन्न अवस्थाओं में से यात्रा कर रही है। 

स्वभावतः यह प्रइन उठता है कि वह इतने समय तक कहाँ थी ? हिन्दू 
तत्त्ववेत्ता कहते है--वह भौतिक दृष्टि से भिन्न भिन्न शरीरों में यात्रा कर रही 
थी, या यथार्थ में तात्विक दृष्टि से देखने पर भिन्न भिन्न मानसिक भूमिकाओं में 
यात्रा कर रही थी ?” 

हिन्दु दार्शनिक लोगों ने जो पुनर्जन्म का सिद्धान्त निकाला है, उसके लिए 
वेदों के उपदेश के सिवाय और भी कोई प्रमाण है? हाँ! ऐसे प्रमाण हैं; और 
हम आगे यह बताने की आज्ञा करते हैं कि उसके लिए ऐसे ही प्रवल प्रमाण हैं, 
जैसे किसी भी अन्य सर्वमान्य सिद्धान्त के लिए। परन्तु पहले हम यह देख लें कि 
कई आधुनिक यूरोपीय मनीपियों ने पुनर्जन्म के सम्बन्ध में क्या कहा है। 

आई० एच० फ़िक्टे (उप८४८) आत्मा की अमरता के विषय में चर्चा करते हुए 
कहते है, यह सच है कि प्राकृतिक जगत्‌ में एक दृष्टान्त है, जो दलील के रूप में अस्तित्व 
की अविच्छिन्नता के विरुद्ध सामने छाया जा सकता है। वह यही प्रसिद्ध तक हैं 
कि जिस वस्तु का काल में आरम्भ हुआ, उसका अन्त या नाश किसी' काल में अवश्य 
होगा। अतः आत्मा भूतकाल में थी, इस विवाद पक्ष में भी उसका पूर्वास्तित्व तो 
मान ही लिया गया। यह युक्तिसंगत सिद्धान्त है, पर यह तो उसके अविच्छिन्न 
अस्तित्व के विरोध में न होकर उसके पक्ष में एक अतिरिक्त युक्ति हो गयी। 
यथार्थ में दा्शनिक-शरी रविज्ञान के इस सत्य के सम्पूर्ण अर्थ को समझने की आव- 
इ्यकता है कि यथार्थ में न कोई वस्तु उत्पन्न की जा सकती है और न कोई वस्तु 
नप्ट ही की जा सकती है। इसीको समझने से, भौतिक शरीर में दृष्टिगोचर होने 
के पूर्व आत्मा का अस्तित्व अवश्य रहा होगा, यह वात समझी जा सकती है।' 

शापेनहॉवर अपनी पुस्तक ' में पुनर्जन्म के विषय में कहते है-- किसी व्यक्ति के 
लिए जैसी नींद है, उसी तरह 'इच्छा-शक्ति' के लिए मृत्यु है। यदि स्मृति और व्यक्तित्व 
कायम रहें, तो उन्हीं कर्मों को करना और उन्हीं दुःखों को भोगना, यही सदा अनन्त 
काल तक, बिना छाभ के करते रहना उसे कभी सहन नहीं हो सकता । वह इन्हें दर फेंक 
देती है और यही लियी”' (,८४४८) है, और इस मृत्युरूपी नींद में से नया प्राणी वनकर 
दूसरी वुद्धील्दिय को साथ लेकर पुनः प्रकट होता है; नया दिवस उसे नये तटों की 


१, 796 किया व विदा।ह कार गिक्रडाशीाएपरड 
२. वैतरणी की यूनानी प्रतिरूप लेथी नदी, जिसमें मृत्यु के बाद स्वान करके 
आत्मा अपनो स्मृति खो देती है। 
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ओर ललूचाता है। तव तो ये सतत होनेवाले नये जन्म उस अविनाशी इच्छा- 
शक्ति के जीवन-स्वप्न की लगातार श्रेणीरूप हैं। यह तब तक चलेगा, जव तक कि 
बारम्बार के नये शरीरों में अधिकाधिक और भिन्न भिन्न प्रकार के ज्ञान द्वारा 
शिक्षित और उन्नत होकर वह स्वयं को निर्मूल और विलुप्त न कर दे। इस प्रकार 
के पुनर्जन्म का अनुभव द्वारा भी प्रमाण मिल जाता है---यह नहीं भूलना चाहिए। 
यथार्थ में तो नये प्रकट होनेवाले प्राणियों के जन्म से और जी होनेवालों की 
मृत्यु से सम्बन्ध रहता ही है। यह बात तब दिखायी देती है, जब कि उजाड़ बना 
देनेवाली भयंकर बीमारियों का परिणाम प्रतीत होनेवाली मानंव जाति की अत्य- 
घिक उत्पादन-शक्ति हुआ करती है। चौदहवीं शताब्दी में जब काली मौत' 
(88८८ 062४0) नामक बीमारी ने पूर्वी गोला की अधिकांश आबादी को 
उजाड़ कर दिया, उस समय मानव जाति में बहुत असाधारण रूप से उत्पादन- 
शक्ति और जन्म-संख्या वढ़ गयी और यमज (जुड़वाँ) बालकों की पैदाइश 
अधिक हुई। एक वात और उल्लेखतीय' है कि उस समय पैदा होनेवाले 
बच्चों के दाँत पूरी संख्या में नहीं जमे; इस प्रकार प्रकृति ने भरपुर प्रयत्न 
किये, परन्तु व्योरों में कृपणता कर दी। यह विवरण एफ़० स्तूरार ने अपने 
“ऋॉनिक डेर सेंसेन, १८२५ में दिया है। कैस्पर भी अपने 'यूबेर डी वारशाइना- 
लिखे छेवेंस डायर डेस मेंसेन', १८३५ में इस सिद्धान्त का समर्थन करता 
है कि किसी विशिष्ट आबादी में वहाँ की जनसंख्या का प्रभाव वहाँ के जीवन-काल 
की दीर्घता और मृत्यु-संख्या पर अवश्य पड़ता है, क्योंकि जन्म-संख्या मत्यु-संख्या 
के साथ साथ चलती है; सदेव और सर्वत्र मृत्यु और जन्म की संख्याएँ समान 
अनुपात में बढ़ती और घटती है; इस बात को निः:सन्देह रूप से सिद्ध करने के 
लिए उन्‍होंने भिन्न भिन्न देशों और भिन्न भिन्न प्रान्तों से प्रमाण एकत्र किये है। 
और, फिर यह तो असम्भव है कि मेरी अकाल मृत्यु से, और जिस विवाह से मेरा 
कोई सम्बन्ध न हो, उसकी प्रजननशीलता से कोई भौतिक कार्य-कारण सम्बन्ध 
हो। इस प्रकार यहाँ अलौकिक को अस्वीकार नहीं किया जा सकता और उसमें 
निश्चयात्मक रूप से लौकिक घटना की व्याख्या का आधार तत्काल मिल जाता 
है। प्रत्येक नवजात प्राणी नये जीवन में ताज़ा और प्रफुल्लित होकर आता हैं 
और उसका मुक्त वरदान के रूप में उपभोग करता है; परल्तु मुक्त वरदान के 
रूप में कुछ भी नहीं दिया जाता और कुछ भी नहीं दिया जा सकता। इस ताजे 
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जीवन का मूल्य बुढ़ापे और उस जी जीवन की मृत्यु द्वारा दिया जाता है, जिस 
जीवन का नाश तो हो गया, परन्तु जिसके भीतर वह अविनाशी बीज था, जिसमें 
से नया जीवन अंकुरित हुआ है। वे दोनों जीवन एक ही है।' 

वह महान्‌ अंग्रेज तत्त्ववेत्ता ह्यूम, शृन्यवादी होते हुए भी, अमरत्व पर 
अपने संदेहवादी निवन्ध में कहता है--अतएव आत्मा की देहान्तर-प्राप्ति ही इस 
प्रकार का सिद्धांत है, जिस पर दर्शन शास्त्र ध्यान दे सकता है।' तत्त्ववेत्ता लेसिंग 
एक कवि की गम्भीर अन्तदृष्टि के साथ पूछता है, यह परिकल्पना इतनी उप- 
हासास्पद क्या इसीलिए है कि यह सबसे पुरानी है? या इसीलिए कि (मध्य- 
युगीन वुद्धिविरोधी ईसाई) शिक्षालयों के वाक्छलों द्वारा नष्ट-अ्रप्ट होने के पूर्व 
मानव-वुद्धि--एकदम उस कल्पना पर उतर पड़ी? . . .जिस प्रकार मैं नया 
ज्ञान, नया अनुभव कई बार प्राप्त कर सकता हूँ, उसी प्रकार अनेक बार मैं क्‍यों 
न लौट आऊं ? क्या मैं एक ही बार में इतना ले आया हूँ कि दुबारा वापस लौटने 
का कष्ट व्यर्थ जायगा ? 

आत्मा का अस्तित्व पूर्व से ही रहता है और वह अनेक जन्म घारण करती 
है, इस सिद्धान्त के पक्ष और विपक्ष में कई दलीलें दी गयी हैं और सभी युगों के 
कुछ महानतम विचारकों ने उसके समर्थन का बीड़ा उठाया है; और जहाँ तक हम 
समझ सकते हैं यदि कोई जीवात्मा है, तो उसका अस्तित्व पहले से होना अनिवार्य 
है। यदि आत्मा का स्वतंत्र व्यक्तित्व नहीं है, वरन्‌ वह स्कंघों (विचारों) का 
संयोग है, जेसा कि बौद्ध सम्प्रदाय के माध्यमिकों का कहना है, तो भी उन्हें अपने 
मत को समझाने के लिए पूर्वास्तित्व को स्वीकार करना अत्यन्त आवश्यक 
प्रतीत होता है। 

अनन्त अस्तित्व के किसी काल में आरम्भ होने की असम्भावना सिद्ध करने- 
वाली दलील का कोई खण्डन नहीं हो सकता, यद्यपि इस दलील को काटने के 
प्रयत्त यह कहकर किये गये है कि ईइवर सर्वशक्तिमान है और वह कुछ भी--चाहे 
वह तर्क के विपरीत ही क्‍यों वन हो---कर सकता है। कुछ परम विचारशील लोगों 
को ऐसा नितांत मिथ्या तक देते हुए देखकर हमें वड़ा खेद होता है। 

पहली बात तो यह है कि ईइवर सभी घटनाओं का एकमात्र सामान्य कारण 
है, इसलिए प्रश्न यह है कि कुछ विशिष्ट घटनाओं के स्वाभाविक कारणों का पता 
मानवात्मा में ही लगाना होगा। अतः 'कर्ता-वर्ता सव ईइ्वर ही है। (2675 «४ 
शदथ“ंए्०) का सिद्धान्त यहाँ बिल्कुल असंगत है। इसका अर्थ तो इसके सिवाय 
और कुछ नही होता कि हम अपना अज्ञाती होता स्वीकार करते हैं। मानव-ज्ञान 
के किसी भी क्षेत्र में किसी भी प्रश्न के पूछे जाने पर हम यही उत्तर दे सकते हैं 


विवेकानन्द साहित्य र्डें४ड 


और हर प्रकार की जिज्ञासा को--और परिणामतः ज्ञान को ही--समाप्त कर 
सकते हैं। 

दूसरी वात यह है कि हर समय ईश्वर की सर्वशक्तिमत्ता की दुहाई देना 
केवल शब्द-जाल है। कारण का, कारण के रूप में कार्य के लिए पर्याप्त होना ही 
हमें विदित होता है, और हो सकता है; इससे अधिक और कुछ नहीं। इस तरह 
हम किसी सर्वेशक्तिमान कारण की अपेक्षा किसी अनन्त कार्य के विषय में और 
अधिक विचार नही कर सकते। इसके सिवा यह भी है कि ईह्वर सम्बन्धी हमारे 
सभी विचार सीमित हैं; उसे कारण कहना भी तो हमारे ईद्वर सम्बन्धी विचार 
को सीमित कर देना है। 

तीसरी बात यह है कि यह स्वीकार भी कर लिया जाय, तो हम ऐसे किसी 
असम्भव सिद्धान्त को तब तक मानने को वाध्य नहीं हैं कि कुछ नहीं (या शून्य ) 
में से कोई पदार्थ उत्पन्न हुआ' या किसी अनन्त पदार्थ का आदि या आरम्भ किसी 
“विशिष्ट काल में हुआ, जब तक हम इसकी व्याख्या और अधिक अच्छे प्रकार से 
कर सकते है। 

पूर्वास्तित्व के सिद्धान्त के विरोध में एक तथाकथित बहुत बड़ी दलील यह 
'दी जाती है कि मनुष्य जाति में से अधिकांश को इसका भान नहीं है। इस दलील 
की सत्यता को प्रमाणित करने के लिए यह सिद्ध करना चाहिए कि मातवात्मा का 
सम्पूर्ण अंश स्मरण-शक्ति से वद्ध है। यदि स्मृति ही अस्तित्व की कसौटी है, तब 
तो हमारे जीवन का वह अंश जो अभी उसमें नहीं है, उसका तो अस्तित्व नहीं ही 
होना चाहिए और हर एक मनुष्य जो बेहोशी की अवस्था में या और किसी तरह 
अपनी स्मरण-शक्ति को खो बैठता है, वह भी अस्तित्वहीन होना चाहिए। 

जिन आधारों पर यह निष्कर्ष निकाला जाता है कि पूर्वास्तित्व है---और 
“वह भी सज्ञान कर्म की भूमिका में है, जेसा कि हिन्दू दाशेनिक विद्वान्‌ सिद्ध करते 
है, वे मुख्यतः ये है :--- 

प्रथमत: इस संसार में जो असमानता है, उसकी व्याख्या और किस प्रकार 
"करें ? न्‍्यायी और दयानिधान ईस्वर की सृष्टि में एक बालक जन्म लेता है, 
उसकी हर एक परिस्थिति उसको उत्तम और मानव समाज के लिए उपयोगी 
“बनाने के लिए अनुकूल है; और सम्भवतः उसी क्षण में और उसी शहर में एक दूसरा 
बालक जन्म लेता है, जिसकी प्रत्येक परिस्थिति उसके अच्छे वनने के प्रतिकुल 
'है। हम ऐसे वच्चे देखते हैं, जो कि दुःख भोगने के लिए---और संभवत: जन्म भर 
दुःख भोगने के लिए ही---जन्म लेते हैं; और ऐसा उनके स्वयं के किसी अपराध 
के कारण नहीं होता। ऐसा क्यों होता चाहिए ? इसका कारण क्या है? किसकी 
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अज्ञानता का यह परिणाम है? यदि उस बारूक का कोई अपराध नही है, तो 
उसके माता-पिता के कर्मो के लिए उसे क्‍यों दुःख भोगना चाहिए ? 

यहाँ के दुःख के अनुपात से भविष्य में सुख मिलेगा, ऐसा प्रलोभन दिखाने 
या रहस्यात्मक' बातें सामने छाने की अपेक्षा तो इसका कारण हम नहीं जानते'--- 
यह स्वीकार कर लेता अधिक अच्छा है। कोई हमें बिना अपराध के जबरदस्ती 
दंड भुगतावे, यह वो नैतिकता के विरुद्ध है--अन्याय तो है ही--परन्तु भविष्य 
काल में पूर्ति होते--का सिद्धान्त भी लगड़ा और निराघार है। 

दुःख-दैन्य में जन्म लेनेवालों में से कितने उच्चतर जीवन के निमित्त संघर्ष 
करते है और कितने--उससे अधिक संख्या में--जिस परिस्थिति में रखे जाते 
है, उसीके शिकार हो जाते हैं ? बुरी परिस्थिति में बलातू जन्म दिये जाने के 
कारण जो अधिक बुरे और दुष्टतर बन जाते है, उन्हें भविष्य में उनके जीवन-काल 
की दुष्टता के लिए क्‍या पारितोषिक मिलना चाहिए ? तब तो मनुष्य यहाँ जितना 
ही अधिक दुष्ट होगा, उतना ही इस जन्म के पश्चात्‌ उसे सुखोपभोग प्राप्त होगा। 

मानवात्मा की गरिमा और स्वतंत्रता को प्रतिष्ठित करने के लिए और 
इस संसार में विद्यमान असमानता और बीभत्सता के अस्तित्व को समझाने के 
लिए सारा दायित्व उसके यथार्थ कारण--हमारे निज के स्वतंत्र कृत्यों या कर्म--- 
पर रखने के सिवा और कोई दूसरा मार्ग नहीं है। इतना ही नहीं, बल्कि आत्मा 
का शून्य (या अस्तित्वहीन वस्तु) से उत्पन्न किये जाने का सिद्धान्त अवश्यमेव 
हमें देववाद और प्रारब्ध-लेख' की ओर ले जायगा, और दयानिधान परम पिता 
ईदवर के बदले हमारे सामने पुजा के लिए बीभत्स, क्र और सदा क्रुद्ध रहनेवाला 
ईश्वर स्थापित कर देगा। और जहाँ तक धर्म की भलाई या बुराई करने की शक्ति 
का सम्बन्ध है, उसमें तो यह उत्पन्न की हुई आत्मा का सिद्धान्त परिणाम में देव 
और प्रारब्ध-लेख' के वादों की ओर ले जाकर उस भयानक धारणा के लिए उत्तर- 
दायी बनता है, जो ईसाइयों और मुसलमानों में प्रचलित है---कि मूर्तिपुजकों को 
तलवार के घाट उतार देना न्यायसंगत है, और उसीके कारण वे सभी वीभत्स 
काण्ड हुए है और अब तक हो रहे हैं। 

परन्तु तर्क-मतवादी तत्त्ववेत्ताओं ने पुनर्जन्म के पक्ष में सदैव एक तक उपस्थित 
किया है, जो हमें निर्चयात्मक प्रतीत होता है; वह तक यह है कि हमारे अनुभव 
लुप्त या नष्ट नहीं किये जा सकते |--हमारे कमे यद्यपि देखने में लुप्त से हो जाते 
है, तथापि अदृष्ट' बने रहते हैं और अपने परिणाम में प्रवृत्ति' का रूप घारण 
करके पुनः प्रकट होते हैं। छोटे छोटे बच्चे भी कुछ श्रवृत्तियों को--उदाहरणार्थ, 
मृत्यु का भय--अपने साथ लेकर आते हैं। 
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अब यदि प्रवृत्ति वारंबार किये हुए कर्म का परिणाम है, तो जिन भ्रवृत्तियों 
को साथ लेकर हम जन्म धारण करते हैं, उनको समझने के लिए उस कारण का 
भी उपयोग करना चाहिए। यह तो स्पष्ट है कि वे प्रवृत्तियाँ हमें इस जन्म में 
प्राप्त हुई नहीं हो सकतीं; अतः हमें उनका मूल पिछले जन्म में ढूँढ़ना चाहिए। 
अब यह भी स्पष्ट है कि हमारी प्रवृत्तियों में से कुछ तो मनुष्य के ही जान-बूझकर 
किये हुए प्रयत्नों के परिणाम हैं; और यदि यह सच है कि हम उत प्रवृत्तियों को 
अपने साथ लेकर जन्म लेते हैं, तव तो बिल्कुल यही सिद्ध होता है कि उनके कारण 
गत जन्म में जान-बूझकर किये हुए प्रयत्न ही है --अर्थात्‌ इस वर्तमान जन्म के 
पूर्व हम उसी मानसिक भूमिका में रहे होंगे, जिसे हम मानव-भूमिका कहते है। 

जहाँ तक वर्तमान जीवन की प्रवृत्तियों को भूतकालीन, ज्ञानपूर्वक किये हुए 
प्रयत्नों द्वारा समझाने की वात है, वहाँ तक भारत के पुनर्जन्मवादी और वर्तमान 
विकासवादी एकमत हैं; अन्तर केवल इतना ही है कि हिन्दू लोग अध्यात्मवादी 
होने के कारण उसे जीवात्माओं के सज्ञान प्रयत्नों के द्वारा समझाते हैं और विकास- 
वाद के भौतिकवादवाले उसे पिता से पुत्र में आनेवाले आनुवंशिक संक्रमण द्वारा 
समझाते हैं। जो शून्य से उत्पत्ति होने का सिद्धान्त मानते है, वे तो किसी गिनती 
में नही है। 

अब विवाद केवल पुनर्जन्मवादियों और भौतिकवादवालों में ही है--पुंत- 
ज॑न्मवादी लोग यह मानते है कि सभी अनुभव प्रवृत्तियों के रूप में अनुभव करने- 
वाली जीवात्मा में सगृहीत रहते हैं और उस अविनाशी जीवात्मा के पुनर्जन्म द्वारा 
संक्रमित किये जाते हैं; भौतिकवादवाले मस्तिप्क को सभी कर्मो के आधार होने 
के और कोशिकाओं (०८८॥७) के द्वारा उनके संक्रमण का सिद्धान्त मानते हैं। 

इस प्रकार हमारे लिए पुनर्जन्म का सिद्धान्त बहुत महत्त्वपूर्ण बन जाता हैं, 
क्योंकि पुनर्जन्म के और कोशिकाओं के द्वारा आनुवंशिक संक्रमण के मध्य जो 
विवाद है, वह यथार्थ में आध्यात्मिकता और भौतिकता का विवाद है। यदि 
कोशिकाओं द्वारा आनुवंशिक संक्रमण समस्या को हल करने के लिए पूर्णतः पर्याप्त 
है, तब तो भौतिकता ही अपरिहार्य है और आत्मा के सिद्धान्त की कोई आवश्यकता 
नहीं है। यदि वह पर्याप्त नहीं है, तो प्रत्येक आत्मा अपने साथ इस जन्म में अपने 
भूतकालिक अनुभवों को लेकर आती है, यह सिद्धान्त पूर्णतः सत्य है। पुनर्जन्म 
'या भौतिकता--इन दोनों में से किसी एक को मानने के सिवा और कोई गति 
नहीं है। प्रश्न यह है कि हम किसे मानें? 
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, यद्यपि हमारे बहावादिन्‌” के लिए कर्म का आदर्श सदैव ही यह रहेगा 
कि कर्मण्येवाधिकारस्ते सा फलेषु कदाचन अर्थात्‌ कर्म में ही तुम्हारा 
अधिकार है, उसके फल में कभी नहीं,” किन्तु फिर भी कोई सच्चा कर्मी बिना 
अपने को विज्ञात किये और बिना प्रकाश की कुछ किरणें पाये कर्मक्षेत्र से विदा 
नहीं होता। 

हमारे कार्य का प्रारम्भ बहुत ही अच्छा हुआ है, और हमारे मित्रों ने इस 
विषय में जो दृढ़ उत्साह प्रदर्शित किया है, उसकी जितनी भी प्रशंसा की जाय, 
थोड़ी है॥ निष्कपट विश्वास एवं सदुद्देश्य निश्चय ही जय-लाभ करेंगे, और इन 
दोनों अस्त्रों से सुसज्जित होने पर अल्पसंख्यक लोग भी समस्त विध्न-बाघाओं 
को पराजित करने में समर्थ होंगे। 
अलौकिक ज्ञान का मिथ्या दावा करनेवालों से सर्वदा ही दूर रहना; वात 
यह नहीं है कि अलौकिक ज्ञान की प्राप्ति असम्भव है, पर, मेरे मित्रो, हमारे इस 
संसार में ऐसे व्यक्तियों में से नब्बे प्रतिशत के अन्दर काम, कांचन और यशा-स्पृहा- 
रूप गुप्त कामना विद्यमान है, और शेष दस प्रतिशत में से नौ प्रतिशत व्यक्तियों 
की दशा तो पागलों जैसी है--वे डॉक्टरों तथा वैद्यों की चिंता के विषय हैं, दार्श- 
निकों के लिए नहीं। 
हमारी प्रथम और प्रधान आवश्यकता है---चरित्र-गठन, जिसे हम प्रतिष्ठित 
प्रज्ञा' के नाम से अभिहित करते हैं। यह जिस प्रकार प्रत्येक व्यक्ति के लिए आवश्यक 
है, उसी प्रकार व्यक्तियों के संघटित निकायों में भी इसकी आवश्यकता है। संसार 
हर एक नये प्रयत्न को, यहाँ तक की धर्म-प्रचार के नये उद्यम को भी सन्देह की 
दृष्टि से देखता है, अतः इससे तुम्हें विरक्त न हो जाना चाहिए। यह बेचारा 
संसार ( --यह तो कितनी ही वार छला गया है ! किसी नये सम्प्रदाय की ओर 
संसार जितना ही सन्‍्देह की दृष्टि से देखेगा अथवा उसके ग्रति वैमनस्थ दिखला- 
येगा, वह उतना ही उस सम्प्रदाय के लिए कल्याणकारी है। यदि उस सम्प्रदाय 
में प्रचार के योग्य कोई सत्य हो, यदि वास्तव में किसी अभाव को हटाने के लिए 


जा हि 0 


१. व्वह्मवादिन्‌' पत्र के सम्पादक को भेजा हुआ लेख ] ४ 
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उसका जन्म हुआ हो, तो ज्ञीत्र ही निन्‍दा प्रशंसा में परिवर्तित हो जाती है एव 
घृणा प्रेम का स्वरूप धारण कर लेती है। आजकल लोग प्रायः धर्म को किसी 
प्रकार के सामाजिक अथवा राजनीतिक उद्देश्य की पूर्ति के साधन के रूप में लेते 
है। इस विषय में सावधान रहना। धर्म का उद्देश्य धर्म ही है। जो धर्म केवल 
सांसारिक सुख का साधन मात्र है, वह अन्य चाहें जो कुछ भी हो, पर धर्म नहीं 
है। और यह कहना कि वेरोक-टोक इन्द्रिय-सुख-भोग के अतिरिक्त मनुष्य-जीवन 
का और कोई उद्देश्य नही है, नितान्त धर्म-विरुद्ध है--ईश्वर एवं मनुष्य-प्रकृति 
के विरुद्ध भयकर अपराघ है। 

जिन लोगों में सत्य, पवित्रता और निःस्वार्थपरता विद्यमान है, उन्हें स्वर्ग, 
मर्त्म एवं पाताल की कोई भी शक्ति कोई क्षति नही पहुँचा सकती। इन गुणों 
के रहने पर, चाहे समस्त विश्व ही किसी व्यक्ति के विरुद्ध क्यों न हो जाय, वह्‌ 
अकेला ही उसका सामना कर सकता है। 

सर्वोपरि, समझौता कर लेने से सावधान रहना। मेरे कहने का तात्पय यह 
नही है कि किसीके साथ विरोध करना होगा। किन्तु सुख में हो या दुःख में, 
अपने सिद्धान्तों पर दृढ़ रहो, अपना संघ बढ़ाने के लोभ से दूसरों की लोकप्रिय 
धुनों से समझौता न करो। तुम्हारी आत्मा ही तो समस्त ब्रह्माण्ड का आश्रय- 
स्वरूप हैं, तुम्हारे लिए दूसरे के आश्रय का क्या प्रयोजन ? धैर्य, प्रेम एवं दृढ़ता 
के साथ प्रतीक्षा करो, यदि इस समय सहायक नहीं मिले, तो उचित समय पर 
अवश्य मिलेंगे। शीघ्रता करने की क्या आवश्यकता है? सभी महान्‌ कार्यो की 
वास्तविक क्रिया-शक्ति उसके असंवेद्य प्रारंभ में रहती है। 

किसने सोचा था कि बंगाल के एक सुदूर गाँव में रहनेवाले एक निर्धन ब्राह्मण 

परिवार में उत्पन्न बालक के जीवन और उपदेशों को इन कुछ ही वर्षो में ऐसे दुर 
देश के लोग जान सकेंगे, जिनके वारे में हमारे पूर्वजों ने कभी स्वप्न में भी न सोचा 
होगा ? मैं भगवान्‌ श्री रामक्ृष्ण के विषय में कह रहा हूँ। तुमने क्या यह सुना 
है कि प्रो० मैक्समूलर ने नाइन्टीन्थ सेन्चुरी” नामक अंग्रेज़ी पत्रिका में श्री राम- 
कृष्ण के सम्बन्ध में एक लेख लिखा है, एवं यदि पर्याप्त सामग्री उन्हें मिले तो बड़े 
हर्ष से उनकी जीवनी तथा उपदेशों का एक और भी विस्तृत विवरणयुक्‍त ग्रन्थ 
लिखने के लिए वे प्रस्तुत हैं? प्रो० मैक्समूलर कितने असाधारण व्यक्ति है! 
मैं कुछ दिन पहले उनसे मिलने गया था। वास्तव में तो यह कहना उचित होगा 
कि मैं उनके प्रति अपनी श्रद्धा निवेदित करने गया था; क्योंकि जो कोई भी व्यक्ति 
श्री रामकृष्ण से प्रेम करता हो, वह स्त्री हो या पुरुष, वह चाहे जिस किसी भी सम्प्र- 
दाय, मत अथवा जाति का हो, उसका दर्शन करने जाना मैं तीर्थयात्रा के समान 
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समझता हूँ। सदभवतानाजञ्च ये भवतास्ते से भक्‍्ततमा मताः--मेरे भक्तों के जो 
भक्‍त है, वे मेरे सर्वश्रेष्ठ भक्त हैं।' क्या यह सत्य नही है? 

प्रोफ़ेसर महोदय ने पहले तो यह जानने में रुचि दिखलायी कि किस शक्ति 
के द्वारा ब्राह्म समाज के बड़े नेता स्वर्गीय केशवचन्द्र सेन के जीवन में सहसा महत्त्व- 
पूर्ण परिवर्तेत घटित हुए और तभी से वे श्री रामकृष्ण देव के जीवन एवं उपदेश्ों के 
प्रशंसक और उत्साही विद्यार्थी हो गये हैं। मैंने कहा, 'प्रोफ़ेतर, आजकल सहस्रों 
लोग श्री रामकृष्ण की पूजा कर रहे हैं।” प्रोफ़ेसर ने प्रत्युत्तर में कहा, “यदि लोग 
ऐसे व्यक्ति की पूजा नहीं करेंगे तो और किसकी करेंगे ?” प्रोफ़ेसर स्वयं सहृद- 
यता की मूर्ति थे। उन्होंने स्टर्डी साहव को तथा मुझे अपने साथ भोजन करने के 
लिए कहा, और फिर उन्होंने हमें बोडलियन पुस्तकालय तथा ऑक्‍्सफ़ोर्ड के कई 
कॉलेज दिखलाये। वे हम लोगों को रेलवे स्टेशन तक पहुँचाने के लिए भी आये, 
और जब हमने उनसे पूछा कि वे हमारे आराम और सुख के लिए इतना सब क्‍यों 
कर रहे हैं, तो उन्होंने उत्तर दिया, “श्री रामकृष्ण परमहंस के एक शिष्य के साथ 
हमारी प्रतिदिन भेंट तो नहीं होती ! ” 

यह भेंट मेरे लिए एक अद्भुत अनुभव थी। एक सुन्दर उद्यान के' बीच 
उनका वह मनोरम छोटा सा गृह, सत्तर वर्ष की आयु होते हुए भी वह स्थिर प्रसन्न 
मुख, बालकों का सा कोमल लल्ाट, रजतशुश्र केश, ऋषि-हृदय के अन्तस्तल में 
कहीं स्थित गंभीर आध्यात्मिक निधि की अस्तित्वसूचक उनके मुख की प्रत्येक" 
रेखा, उनकी शीलवती पत्नी, विरोध एवं निदा पर विजय प्राप्त करके अंततः 
भारत के प्राचीन ऋषियों के विचारों के प्रति आदर भाव उत्पन्न करा सकनेवाले 
उनके दीघेकालीन श्रमसाध्य उत्तेजक जीवन कारये में हाथ बँटानेवाली! उनकी सह- 
घर्मिणी--विटप, पुष्प, नीरवता और स्वच्छ आकाश--ये समस्त सम्मिलित 
हो मुझे कल्पना में भारत के उस प्राचीन गौरवशाली युग में, ब्रह्मपियों और राज- 
थियों के, उच्चाशय वानप्रस्थियों तथा अरुन्चती और वशिष्ठादिकों के युग मे 
खींच ले गये। 

मैंने उन्हें एक भाषातत्त्वविद्‌ अथवा पण्डित के रूप में नही देखा, वरत्‌ मैंने 
उन्हें ब्रह्म के साथ नित्य एकरूपता अनुभव करनेवाली एक आत्मा और विश्वात्म! 
के साथ एकात्म होने के निमित्त प्रतिक्षण विस्तीर्ण होते हुए हृदय के रूप में ही 
देखा। जहाँ अन्य लोग शुष्क व्योरों की मरुभूमि में स्वयं को खो देते है, वहाँ उन्होंने 
जीवन का ज्ोत ढूँढ़ निकाला है। निस्सन्देह उनके हृदय के स्पंदनों ने उपनिषदों 
की लय पकड़ ली है--तमेबैकं जानथ आत्मानं अन्या वाचो विपुज्चय--एक- 
मात्र आत्मा को ही जान लो और सब वातें त्याग दो।* 
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समग्र जगत्‌ को हिला देनेवाले पण्डित एवं दाशेनिक होने पर भी उनके 
पाण्डित्य और दर्शन ने उन्हें उच्च से उच्चतर स्तर की ओर ले जाकर आत्म- 
दर्शन में समर्थ किया है। उनकी अपरा-विद्या वास्तव में उनके परा-विद्या-लाभ 
में सहायक हुई है। यही है सच्ची विद्या। विद्या ददाति विनयं---ज्ञान से ही 
विनय की प्राप्ति होती है।' यदि ज्ञान हमें उस परात्यर के निकट न ले जाय, तो 
फिर ज्ञान की उपयोगिता ही क्या ? 

और फिर उनका भारत के प्रति अनुराग भी कितना है! मेरा अनुराग 
यदि उसका शतांश भी होता, तो मैं अपने को धन्य समझता ! असाधारण 
और प्रखर क्रियाशील प्रतिभा से युक्त यह मनस्वी पचास या उससे भी 
अधिक वर्ष से भारतीय विचार-राज्य में निवास तथा विचरण कर रहे हैं; 
और उन्होंने इतनी श्रद्धा एवं हादिक प्रेम के साथ संस्कृत साहित्य के अनंत 
अरु्य में प्रकाश और छाया के तीक्ष्ण विनिमय का अवलोकन किया है कि 
अन्त में वह उनके हृदय में ही पैठ गया है एवं उनका सर्वाग ही उसमें रंग 
गया है। 

मैक्समूलर वेदांतियों के भी वेदांती हैं। उन्होंने सचमुच वेदान्त की 
रागिनी की यथाथे आत्पा को समसस्‍्वरता और विस्वरता की पूर्ण भूमिका में 
पहचाना है---उस वेदान्त की, जो पृथ्वी के समस्त सम्प्रदायों एवं विचारों को 
प्रकाशित करनेवाला एकमात्र आलोक है और समस्त धर्म जिसके भिन्न भिन्न 
रूप मात्र हैं। और श्री रामकृष्ण देव कौन थे ?---वे थे इसी प्राचीन तत्त्व के 
प्रत्यक्ष उदाहरणस्वरूप, प्राचीन भारत के ज्वलन्त मूतते स्वरूप, भविष्य-भारत के 
पूर्वाभास स्वरूप एवं समस्त जातियों के' समक्ष आध्यात्मिक आलोकवाहक स्वरूप ! 
यह एक मानी हुई वात है कि जौहरी ही रत्नों की परख कर सकता है। अतः 
यदि इस पाइचात्य ऋषि ने भारतीय विचार-गगन में किसी नये नक्षत्र के उदित 
होने से--इसके पहले कि भारतवासी उसका महत्त्व समझ सकें--उसकी ओर 
आक्ृष्ट होकर उसकी विज्ञेष पर्यालोचना की हो, तो क्‍या यह ॒विस्मय की 
वात है ? 

मैंने उनसे कहा, “आप भारत में कव आ रहे है? भारतवासियों के पूर्वजों 
की चिन्ताराशि को आपने यथार्थ रूप में छोगों के सामने प्रकट किया है, अतः 
वहाँ का प्रत्येक हृदय आपका स्वागत करेगा।” वृद्ध ऋषि का मुख चमक उठा, 
उनके नेत्रों में आँसू जैसे भर आये और नम्नता से सिर हिलाकर उन्होंने घीरे धीरे 
कहा, त्तब तो मैं वापस नहीं आऊंगा; तुम लोगों को मेरा दाह-संस्कार वहीं 
कर देना होगा।” आगे और अधिक प्रश्न करना मुझे मानव हृदय के पवित्र 
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रहस्यपूर्ण राज्य में अनधिकार प्रवेश करने की चेष्टा की भाँति प्रतीत हुआ। 
कौन जाने, कवि ने जो कहा था वह यही हो--- 
तच्चेतसा स्मरति नूनमवोधपूर्वस्‌। 
भावस्थिराणि जननान्तरसौहदानि ॥ 
--वे निरचय ही, अज्ञात रूप से हृदय में दृढ़-निबद्ध, पूर्व जन्म की मित्रता 
की वातें सोच रहे हैं।' 
उनका जीवन संसार के लिए एक वरदान रहा है और मेरी प्रार्थना है कि 
उनके हारा अपनी सत्ता की प्रस्तुत भूमिका को परिवर्तित करने के पूर्व यह 
वरदान अनेक अनेक वर्षो तक चलता रहे। 
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दस वर्ष से भी अधिक पहले की वात है, किसी एक साधारण आजीविका 
वाले जर्मन पादरी के परिवार में उनकी आठ सन्‍्तानों में सबसे होनहार एक 
अल्प वयस्क वालक ने अपने विद्यार्थी-जीवन में एक दिल प्राध्यापक छसेव को 
एक नथ्री भाषा--संस्क्ृत--और उसके साहित्य के विषय में भाषण देते हुए सुना। 
उस समय संस्कृत भाषा और साहित्य यूरोपीय विद्वानों के लिए बिल्कुल ही नया 
था। इन भाषणों को सुनते में दाम तो रूगते नहीं थे, क्योंकि यदि विश्वविद्यालय 
इस कार्य के लिए विशेष सहायता प्रदान न करता हो, तो अभी भी किसी 
व्यक्ति के लिए यूरोप के किसी विश्वविद्यालय में संस्कृत पढ़ाकर एपया कमाना 
असम्भव है। 

प्राध्यापक लासेन संस्कृत विद्कत्ता के अग्रणी वीरहृदय जर्मन पण्डितों के 
लगभग अन्तिम प्रतिनिधि थे। ये पण्डित छोग वास्तव में वीर पुरुष थे, क्योंकि 
विद्या के प्रति पवित्र और निःस्वार्थ प्रेम के अतिरिक्त उस समय जन विद्वानों 
के भारतीय साहित्य की ओर आहृष्ट होने का और कौन सा कारण हो सकता 
था? वयोवृद्ध प्राध्यापकफ लासेन एक दिन कालिदासविरचित शाकुन्तल' के 
एक अध्याय की व्याख्या कर रहे थे; और उस दिन हमारा यह तरुण विद्यार्थी 
जिस ध्यात और उत्सुकता के साथ उनके हारा बतलायी गयी व्याख्या को सुन 
रहा था, उतना -तन्‍्मय श्रोता शायद वहाँ और कोई न था। व्याख्या का विषय 
अवश्य ही अत्यन्त हृदयग्राही एवं अदभुत था, पर सबसे अधिक आश्चर्यजनक 
वात तो यह थी कि एक यूरोपीय व्यक्ति के अनभ्यस्त मुख से उच्चारित 
होने के कारण उस अपरिचित शब्दराशि के क्लिष्ट रूप घारण कर लेने पर भी 
उस वालकूक को उन ढाब्दों ते मन्त्रमुग्ध सा कर दिया था। वह अपने घर वापस 
गया, किन्तु उसने जो कुछ सुना था, उसे वह रात में नींद में भी भूल न सका। 
उसने मानों इतने दिनों के अज्ञात, अपरिचित देश का सहसा दर्शन पा लिया, 
और उसे ऐसा प्रर्त.त हुआ कि मानो वह देश उसके देखे हुए अन्य सब देशों 
की भवेक्षा अधिक उज्ज्वल अनेक रंगों से चित्रित है, तथा उसने उसमें जैसी 
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मोहनी-शक्ति पायी, वैसा उसके युवक-हृदय ने और कभी भी अनुभव नहीं 
किया था। 
इस होनहार थुवक के मित्र उत्कण्ठापूर्वक उस दिन की प्रतीक्षा कर रहे थे, 
जव इस युवक की स्वाभाविक प्रवरछ शक्तियों प्रस्फुटित हो उठेगी तथा जिस दिन 
यह युवक किसी वौद्धिक व्यवसाय में प्रविष्ट होकर आदर और यश तथा सर्वोपरि 
प्रचुर वेतन और उच्च पद प्राप्त करेगा। किन्तु कहाँ से बीच में संस्कृत भाषा 
का यह झंझट आ खड़ा हुआ! अधिकांश यूरोपीय विद्वानों ने तो उस समय 
संस्क्रत भाषा का नाम ही नहीं सुना था---और जहाँ तक इससे अर्थ-प्राप्ति की 
वात थी, मैंने पहले ही कहा है कि संस्कृत भाषा का विद्वान होकर द्रव्योपार्जन 
पश्चिमी देशों मे अभी एक असम्भव सा कार्य है। फिर भी हमारे इस युवक 
की संस्कृत सीखने की इच्छा बड़ी प्रचल हो उठी। 
यह वड़े दुःख की वात है, हम आधुनिक भारतीयों के लिए यह समझना 
अत्यन्त कठिन हो गया है कि ऐसा कैसे संभव हों सका। फिर भी, नवद्वीप, 
वाराणसी, एवं भारत के अन्यान्य स्थानों के पण्डितों में, विशेषकर संन्यासिधों 
में हम आज भी ऐसे वृद्ध और युवक देख सकते हैं, जो विद्या के लिए ही विद्याभ्यास 
में रत हैं--ज्ञान के लिए ही ज्ञान-लाभ की तृप्णा में उन्मत्त है। ऐसे विद्यार्थी, 
जो आधुनिक यूरोपीय भावापन्न हिन्दुओं की विछास-सामग्रियों का अभाव होने 
पर भी तथा उनकी अपेक्षा अव्ययन के लिए सहस्न गुना कम सुविधाएँ उपलब्ध 
रहने पर भी रात पर रात तेल के दिए के अस्थिर धीमे प्रकाश में हस्तलिखित 
ग्रन्थों का इतनी एकाग्रता से अध्ययन करते रहते है, जिससे अन्य किसी भी देश 
के छात्रों की आँखों की दृष्टि-शक्ति सम्पूर्ण नप्ट हो सकती है; ऐसे विद्यार्थी, 
जो किसी दुर्लभ हस्तलिखित ग्रन्थ या किसी विख्यात अध्यापक की खोज में कोसों 
भिक्षा पर ही निर्वाह करते हुए पैदल चले जाते हैं एवं जो मन और घरीर की 
समुदय शक्ति अपने पाठ्य विषय में तब तक नियोजित करते रहते हैं, जब तक 
उनके वाल सफ़ेद नहीं हो जाते तथा उनका शरीर अधिक आयु होने के कारण 
क्षीण नही हो जाता--ऐसे विद्यार्थी ईश्वर की कृपा से अभी तक हमारे देथ से 
बिल्कुल ही लुप्त नहीं हो गये हैं। आज भारत जिसको अपनी मूल्यवान सम्पत्ति 
कहकर गौरव अनुभव करता है, वह निश्चय ही अतीत काल की उसकी योन्य 
सनन्‍्तानों के इस प्रकार के परिश्रम का फलस्वरूप है; और इस कथन की नत्वता 
तुरन्त ही प्रकट हो जाबगी, यदि हम प्राचीन युग के भारतीय पण्डितों के पाप्दित्य 
की गम्भीरता एवं उपयोगिता तथा उनके निःस्वार्थ नाव एवं उद्देश्य की एकाग्रता 
की तुलना आधुनिक भारतीय विश्वविद्यालयों की शिक्षा के परिणामों के साथ 
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करें। यदि भारतवासी अपने अतीत-युग के इतिहास की भाँति फिर से अच्यान्य 
जातियों के बीच अपने समुचित गौरव-पद पर आसीन होना चाहते हैं, तो उन्हें 
अपने जीवन में शुद्ध निष्कपट चिन्तनशक्ति त्तथा यथार्थ पाण्डित्य-छाभ के लिए 
स्वार्थंद्वीन निष्कृपट उत्साह को पुनः प्रवलक्ल रूप से जगाना पड़ेंगा। इस प्रकार 
की ज्ञानस्पृह्य ने ही जर्मन्री को श्रेष्ठतम न सही, संसार के श्रेष्ठ राष्ट्रों की श्रेणी 
में स्थान दिया है। 

मैं कह रहा था कि इस जर्मन छात्र के हृदय में संस्कृत शिक्षा के प्रति अनुराग 
बड़ा प्रवल हो उठा था। संस्क्ृत सीखना तो दीर्घ काल में सम्पन्न होनेवाला कार्य 
है, पहाड़ पर चढ़ने जैसा कठित। इस जर्मन छात्र के जीवन का इतिहास भी 
जगठ्ासिद्ध अन्य सफल विद्वानों की भाँति है; उन्न सब छोगों के समान यह युवक 
भी कठोर परिश्रम कर, अनेक कष्ट सहकर, अदम्य उत्साह के साथ अपने ब्रत में 
दृढ़तापृवंक लगा रहा और इसके फलस्वरूप वह यथार्थ वीरजनोचित सफलता 
के गौरवमुकुट से विभूषित हुआ। और अब, केवल यूरोप ही नहीं, वरन्‌ समस्त 
भारत इस कील विश्वविद्यालय के दर्शन शास्त्र के आचाये पॉल डॉयसन को 
जानता है। मैंने अमेरिका और यूरोप में संस्कृत के कई प्राध्यापकों को देखा 
है। उनमें से अनेक वेदान्त की ओर विशज्वेष रूप से आढक्रृष्ट हैं। मैं उनके 
पाण्डित्य एवं निःस्वार्थ कार्य में जीवनोत्यर्ग को देखकर मुग्घ हो गया हूँ। परंतु 
पॉल डॉयसन (जो संस्कृत में स्वयं को देवसेन कहकर सम्बोधित होना पसन्द 
करते हैं) और वयोवृद्ध मैक्समूलर को मैं भारत तथा भारतीय विचारधारा 
का सर्वश्रेष्ठ मित्र समझता हूँ। कील शहर में इस उत्साही वेदान्ती, उनके भारत- 
भ्रमण की संगिनी उनकी मधुर प्रकृतिवालो सहधर्मिणी, तथा उनकी प्रिय छोटी 
कन्या से मेरी प्रथम भेंट; जर्मनी और हॉल्ण्ड होकर एक साथ लन्दन की यात्रा, 
तथा लन्दन एवं उसके आसपास के स्थानों में हम लोगों के आनन्ददायक सम्मि- 
लन--ये सब घटनाएँ मेरे जीवन की अन्य मवबुर स्मृतियों के साथ चिरकारू तक 
बनी रहेंगी। 

यूरोप के सर्वप्रथम संस्कृतज्ञ संस्कृत के अध्ययन में समीक्षात्मक योग्यता 
की अपेक्षा कल्पना के सहारे अधिक त्रवृत्त हुए थे। उनका ज्ञान तो जल्प था, 
किन्तु उसे अल्प ज्ञान से वे आशा बहुत करते थे; और बहुवा वे जो कुछ थोड़ा- 
बहुत जानते, उससे कहीं अधिक प्रदर्शित करते थे। फिर, उन दिनों 'शाकुन्तल' 
के मूल्यांकन को ही भारतीय दर्शन-शास्त्र की पराकाष्ठा मानने का पागलूपन 
भी उनमें समाया हुआ था। अतः स्वाभाविकतया प्रथम दल की प्रतिक्रिया के 
'हूप में एक ऐसे प्रतिक्रियवादी छिछले समालोचक-सम्प्रदाय का अभ्युदय हुआ, 
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जिसे न तो संस्कृत का ज्ञान ही था और न संस्कृत के अध्ययन से जिसे कुछ छाम 
को आज्ञा ही दीख पड़ती थी, और जो प्राच्यदेशीय सभी वस्तुओं का उपहास 
किया करता था। यद्यपि ये लोग प्रथम दर की अगम्भीर कल्पनाशीलता की, 
जिसके समक्ष भारतीय साहित्य की प्रत्येक वस्तु नन्‍दन कानन की भाँति प्रतीत 
होती थी, तीत्र आलोचना करते थे, परन्तु इनके स्वयं के सिद्धान्त प्रथम दलवालों 
के सिद्धान्तों की तरह ही समान रूप से परम दोषयुदत एवं अत्यन्त दुःसाहस- 
पूर्ण थे। और इन लोगों के इस विषय में दुःसाहस के बढ़ जाने का नितान्त 
स्वाभाविक कारण यह था कि भारतीय विचार-धारा की ओर सहानुभूतिरहित 
और बिना समझे-बूझे हठात्‌ सिद्धान्त बना डालनेवाले ये पण्डित और समालो- 
चकगण इसकी चर्चा ऐसे श्रोताओं के सामने करते थे, जिनकी इस विषय में किसी 
प्रकार की राय प्रकट करने की यदि कोई योग्यता थी, तो वह थी उनकी संस्कृत 
भाषा के सम्बन्ध में पूर्ण अनभिज्नता ! इस प्रकार की समालोचनात्मक विद्वत्त। से 
यदि अनेक प्रकार के विरुद्ध सिद्धान्त निकले, तो इसमें आइचय ही क्या है ! सहसा 
ठेचारे हिन्दू ने एक दिन सुबह जगकर देखा, उसका जो कुंछ भी अपना था, वह 
आज नहीं है---एक अपरिचित जाति ने उसके पास से उसकी शिल्प-विद्या छीन 
ली है, एक दूसरी ने उसकी स्थापत्य-विद्या एवं एक तीसरी ने उसके समस्त प्राचीन 
विज्ञान को छीन लिया है; यहाँ तक कि उसका धर्म भी अब उसका अपना नही है ! 
पहलवियों की स्वस्तिका के साथ उसका भी आयात भारत में हुआ था ! इस प्रकार 
की उत्तेजनापूर्ण मौलिक गवेषणा की आपाधापी के युग के बाद अब अपेक्षाकृत अच्छा 
समय आया है। लोगों ने अव समझा है कि सच्ची और परिपक्व विद्वत्ता की पूंजी 
के विना मात्र दुस्साहरिक अभियान, प्राच्यतत्त्व-गवेषणा के क्षेत्र में भी, केवल 
हास्यास्पद विफलता का जनक है, और भारतीय परंपराओं को छिछले तिरस्कार के 
साथ हटा देना कोई बुद्धिमानी का कार्य नहीं है, क्योंकि उनमें ऐसा बहुत कुछ 
हो सकता है, जिसे लोग स्वप्न में भी नहीं सोच सकते। 
यह बड़े हर की बात है कि यूरोप में आजकल एक नये प्रकार के संस्कृतज्ञ 
पण्डितों का अभ्युदय हो रहा है--ये श्रद्धालु, सहानुभूतिपूर्ण तथा ययार्थ पण्डित 
हैं। ये श्रद्धालु हैं, क्योंकि ये अधिक श्रेष्ठ व्यक्ति है, एवं सहानुभूतिसम्पन्न हैं, 
क्योंकि ये विद्दान्‌ हैं). और हमारे मैक्समूछर ही प्राचीन दल की श्ुंखला के साथ 
नये दल की श्यृंखछा को जोड़नेवाली कड़ी के समान हैं। हम हिन्दू लोग पश्चिम- 
देशीय अन्य संस्कृतज्ञ पण्डितों की अपेक्षा निश्चय ही उनके प्रति अधिक ऋणी 
हैं, और जब मैं उनके उस महान्‌ कार्य के बारे में सोचता हूँ, जिसे उन्होंने अदस्थ 
उत्साह के साथ अपनी यौववयावस्था में हाथों में लेकर वृद्धावस्था में उच्की 
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सफलतापूर्वक परिसमाप्ति की, तब तो मैं दंग रह जाता हूँ। इनके बारे में एक 
वार जरा सोचो तो सही, किस प्रकार वे हिन्दुओं की आँखों से भी अति कठिनता 
से पढ़े जा सकनेवाले अस्पष्ट पुराने हस्तलिखित ग्रन्थों की दिन-रात छान-बीन 
कर रहे हैं!--और फिर ये लिपियाँ ऐसी भाषा में लिखी हुई हैं, जिन्हें भली 
प्रकार समझने में एक हिन्दू पण्डित का भी समस्त जीवन लग जायगा; उन्हें 
फिर ऐसे किसी अभावग्रस्त पण्डित की सहायता भी नहीं मिली है, जिसको वृद्धि 
कुछ टकों पर खरीदी जा सके तथा अत्यन्त नयी गवेषबणापूर्ण” किसी पुस्तक की 
भूमिका में जिसके नामोल्लेख द्वारा उस पुस्तक की ख्याति बढ़ायी जा सके। 
इस व्यक्ति के विषय में और भी जरा सोचकर तो देखो, किस तरह वे सायण-भाष्य 
के अन्तर्गत किसी शब्द या वाक्य का यथार्थ रीति से पाठ करने एवं ठीक ठीक 
अर्थ दूँढ निकालने के लिए कभी दिन पर दिन और कभी महीनों व्यतीत कर 
(जैसा उन्होंने स्वयं मुझसे कहा है) अन्त में इस दीर्घकाल के अध्यवसाय के 
फलस्वरूप वैदिक साहित्यरूपी अरण्य में से होकर अन्य लोगों के जाने के लिए 
सुगम मार्ग बनाने में सफल हुए हैं; पहले इस व्यक्ति और इनके कार्य के सम्बर 
में सोचकर देखो और फिर कहो कि वास्तव में इन्होंने हम लोगों के लिए कितना 
किया है! यह हो सकता है कि इन्होंने अपनी अनेक रचनाओं में जो कुछ कहा 
है, हम उस संवसे सहमत न हों,--और निश्चय ही इस प्रकार पूर्णतथा सहमत 
होना असम्भव है। किन्तु हम सहमत हों या न हों, पर इस सत्य की कभी उपेक्षा 
नहीं की जा सकती कि हमारे पूर्व पुरुषों के साहित्य की रक्षा, उसका विस्तार 
एवं उसके प्रति श्रद्धा उत्पन्न करने के लिए हम सवबमें जो कोई जितना करने की 
आशा कर सकता है, इस अकेले व्यक्ति ने उससे सहस्न गुना अधिक किया है और 
यह कार्य इन्होंने अत्यन्त श्रद्धा एवं प्रेमपूर्ण हृदय के साथ सम्पन्न किया है। 

यदि मैक्समूलर को इस नये आन्दोलन का प्राचीन अग्नदूत कहा जाय, तो 
डॉयसन निरचय ही उसके एक नवीन नेता हैं--इसमें कोई सरनन्‍्देह नहीं। हमारे 
प्राचीन शास्त्ररूपी खान में जो सब विचार एवं आध्यात्मिकता के अमूल्य रत्न 
निहित हैं, भाषा-तत्त्व की आलोचना की उत्सुकता ने वहुत दिनों तक उनको हमारी 
दृष्टि से ओझल रखा था। मैक्समूलर उनमें से कई विचारों को जनसाधारण 
की दृष्टि में लाये, एवं सर्वेश्रेप्ठ भाषा-तत्त्व-विज्ञारद होने के कारण उनके कथन 
की प्रामाणिकता इतनी अधिक थी कि जनसाथारण का ध्यान वरवस ही उन 
विचारों की ओर आइक्ृप्ट हो गया। भाषा-तत्त्व की आलोचना को ओर डॉयसन 
की कोई रुचि न थी, वरन्‌ वे दर्शन शास्त्र में पारंगत थे। वे प्राचीन ग्रीस तथा 
वर्तेमान जन तत्त्वालोचना-प्रणाली एवं उनके सिद्धान्तों से अच्छी तरह परिचित 
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थे। उन्होंने मेक्समूलर का अनुसरण करके अत्यन्त साहस के साथ उपनियद्‌ 
के गंभीर दार्शनिक तत्त्व-सागर में ग्रोता लगाया, तब उन्होने देखा कि उसमें किसी 
प्रकार की त्रुटि नहीं है, वरन्‌ वह हमारी बुद्धिवृत्ति एवं हृदय की माँग पूर्णतया 
पूरी करता है,---और फिर उन्होंने उसी तरह साहस के साथ उस विपय को 
समस्त जगत्‌ के सामने घोषित किया। पाइचात्य पण्डितों में केवल डॉयसन ने 
ही वेदान्त के सम्बन्ध में अपनी राय बहुत स्वाधीनतापूर्वक प्रकट की है। अधिकाश 
पण्डित जिस प्रकार दूसरों की समालोचना के डर से भत्रभीत रहा करते हैं, उस 
प्रकार डॉयसन ने भी कभी किसी के मतामत की परवाह नहीं की। वास्तव में 
इस संसार में ऐसे साहसी लोगों की आवश्यकता है, जो निर्भीकता के साथ प्रक्ृत 
सत्य के सम्बन्ध में अपना मत प्रकट कर सकें; और विशेपतः इसकी आवश्यकता 
यूरोप में अधिक है, जहाँ के पण्डितगण--समाज-भय से हो अयवा इस प्रकार 
के अन्य किन्हीं कारणों से--ऐसे सभी विभिन्न बर्ममतों एवं आचार-व्यवहारों 
का किसी तरह उनकी त्रुटियों को छिपाकर समर्थन करने की चेप्टा कर रहे हैं, 
जिन सबमें शायद उन लोगों में से बहुतों का ही विश्वास नहीं है। अतएव 
मैक्समूलर तथा डॉयसन का इस प्रकार साहसपूर्ण एवं स्पप्ट रूप से सत्य का सम- 
थैन वास्तव में विशेष रूप से प्रशंसनीय है। मेरी तो यही इच्छा है कि उन्होंने 
हमारे शास्त्रों के गुणों के प्रदर्शन में जिस साहस का परिचय प्रदान किया है, 
उसी प्रकार साहस के साथ वे उनके उन सब दोपों को भी प्रदर्भित करें, जो परवर्ती 
काल में भारतीय चिन्ता-प्रणाली में आकर भर गये हैं, विजेपत्तः उन त्रुटियों 
को, जो हमारी सामाजिक समस्याओं को हल करने के लिए उस चिन्ता-प्रणाली के 
प्रयोग के सम्बन्ध में आ गयी है। आज हमें इनके ही समान यथार्थ मित्रों की 
सहायता की अत्यधिक आवश्यकता है, जो भारत में क्रम-ब्धंभान इन द्विविय 
गतिशील रोगों की गति का रोब कर सकें, जहाँ एक ओर तो प्राचीन प्रया में 

हुए, दासत्व श्यंखला में जकड़े हुए लोग ग्राम्य कुसंस्कारों को ही गास्त्रों का 
सार-सत्य समझकर उनसे चिपके रहना चाहते है और जहाँ दूसरी ओर हैं थास्त्रों 
की कटु निन्‍दा करनेवाले--जों हमारे और हमारे इतिहास में कुछ भी अच्छाई 
नही देख सकते, और जो यदि हो सके तो धर्म एवं दर्गन की लोलझामूमि हमारी 
इस प्राचीन जन्मभूमि के समस्त आध्यात्मिक एवं सामाजिक प्रतिप्ठानों को इसी 
क्षण तोड़-फोइकर घूल में मिला देने को तत्पर हैं। 


पवहारी बाबा 


भगवान्‌ बुद्ध ने धर्म के प्राय: सभी अन्यान्य पक्षों को कुछ समय के लिए 
दूर रखकर केवल दु:खों से पीड़ित संसार की सहायता करने के महान्‌ कार्ये 
को प्रधानता दी थी। परन्तु फिर भी स्वार्थपूर्ण व्यक्ति-भाव से चिपके रहने 
के खोखलेपन के महान्‌ सत्य का अनुभव करने के निमित्त आत्मानुसन्धान में 
उन्हें भी अनेक वर्ष बिताने पड़े थे। भगवान्‌ वुद्ध से अधिक निःस्वार्थ तथा 
अथक कर्मी हमारी उच्च से उच्च कल्पना के भी परे है। परन्तु फिर भी उनकी 
अपेक्षा और किसे समस्त विधयों का रहस्य जानने के लिए इतने बिकट संघर्ष 
करते पड़े ? यह चिरन्तन तथ्य है कि जो कार्य जितना महान्‌ होता है, उसके 
पीछे सत्य के साक्षात्कार की उतनी ही अधिक शक्ति विद्यमान रहती है। किसी 
पूर्वे निर्वारित महान्‌ योजना को व्योरेवार कार्यरूप में परिणत करमें को आधार 
देने के छिए भले ही अधिक एकाग्र चिन्तत की आवश्यकता न पड़े, परन्तु प्रवक 
अंत:प्रेरणाएँ केवल प्रवल एकाग्रता का ही परिवर्तित रूप हैं। सामान्य चेष्टाओं 
के लिए सम्भव है यह सिद्धान्त पर्याप्त हो, परन्तु जिस हिलोर से एक छोटी 
सी लहर की उत्पत्ति होती है, वह हिलोर उस आवेग से अवश्य ही नितान्त 
भिन्न है, जो एक प्रचंड तरंग को उत्पन्न कर देता है। परन्तु फिर भी यह छोटी 
सी लहर उस प्रचंड तरंग को उत्पन्न करनेवाली शक्ति के एक अल्पांग का मूर्ते 
रूप ही है। 

इसके पूर्व कि हमारा मन क्रियाशीछता के निम्न स्तर पर प्रवर कर्म-तरंग 
उत्पन्न कर सके, आवश्यकता इस वात की है कि हम सच्चे तथा ठीक ठीक 
तथ्यों के निकट पहुँच जायें, फिर वे भले ही विकट तथा भयप्रद क्‍यों न हों; 
हम सत्य--शुद्ध सत्य को प्राप्त करें, चाहे उसके आन्दोलन में हमारे हृदय 
का प्रत्येक तार छिन्न-भिन्न ही क्‍यों न हो जाय; हम ति.स्वार्थ तथा निष्कपट 
प्रेरणा को प्राप्त करे--चाहे उसकी प्राप्ति में हमारा अंग-अत्यंग ही क्‍यों व कट 
जायें। सूक्ष्म वस्तु काल्‍ू-स्रोत में प्रवाहित होते होते अपने चारों ओर स्थूल 
वस्तुओं को समेट्ती रहती है और अव्यक्त व्यक्त हो जाता है; अद्इ्य 
का स्वरूप थारण कर छेता है; वात सम्भव सी अतीत होती थी, 


डी 
हा 


२५९ पवहारी बावा 


वास्तविक रूप धारण कर छेती है; कारण कार्य में तथा विचार घारीरिक 
कार्यों में परिणत हो जाते हैं। 
कारण सहस्रों प्रतिकूल परिस्थितियों वश भले ही अवरुद्ध रहे, परन्तु कमी 
न कभी वह कार्यरूप में अवश्य ही परिणत होगा तथा इसी प्रकार एक सक्षम 
विचार भी, आज चाहे जितना क्षीण क्‍यों न हो, एक न एक विन स्थूल क्रिया 
के रूप में अवश्य ही गौरवान्वित होगा। साथ ही हमें यह भी स्मरण रखना 
चाहिए कि इन्द्रिय-सुख प्रदान करने की क्षमता की दृष्टि से किसी वस्तु का 
मूल्य आऑकना भी उचित नहीं। 
जो प्राणी जितना अधिक निम्न स्तर में रहता है, उतना ही अधिक वहे 
र्द्रियों में सुच अनभव करता है तया उतने ही अधिक पर्मिाण में वह इन्द्रियो 
राज्य में निवास करता है। सम्यता-यवार्य सम्यता का अर्थ वह णक्ति 
ना चाहिए, जो पशभावापत्न मानव को इन्द्रिय-भोगों के जीवन के परे कि 
के, उसे वाह्म सुख देकर नही, वरन्‌ उच्चतर जीवन के दृश्य दिखलाकर, उसका 
अनुभव कराकर । 
मनप्य को इस बात का ज्ञान जन्मजात-प्रवत्ति द्वारा प्राप्त रहता है, चाह 
सभी अवस्याओं में उसे इस वात का बोध स्पप्ट रूप से भले ही ने रहता हो। 
विचारशील जीवन के सम्बन्ध में उसक्नी बहुत ही भिन्न घारणाएँ हो सकती 
हैं, पर फिर भी यह उसके हृदय में स्थित रहता है, वह तो हर हालत मे प्रकट 


१ । 


जप जा 3! 
ही 
जल 


होने की ही चेप्टा करता रहता है--इसीन्िए तो मनुप्य क्रिसी वाजीगर, भोला, 
जादगर, प्रोहित अयवा बैज्ञानिक के प्रति सम्मान दगये दिना नही रह सकता । 
जिस परिमाण में मनुष्य इन्द्रियपरायगता को छोड़कर उच्च भाव-नगत्‌ मं 


अवस्थान दरने का सामर्थ्य प्राप्त कर छेता है, जिस परिमाण में वह दिगदझ् 
अवस्थान दारन का सास |] बार खझता हूं, जिस पारमाध से बह विगद 
चल्दन झुपा प्रागबादु फकड़ा के चावर गसीचिन से समव हा जाता हे तथा जितने 
क्षरिक समय तक बह उस उच्च अपयस्चा में रह साहता है, केवल उसी आया 





पर 


* उसाय 
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है कि उनमें वही विचार-जगत्‌ यथाशक्ति प्रतिविम्बित हों--भौर यही है 
कला । 

“-जिस प्रकार एक ही अग्नि विश्व में प्रवेश कर प्रत्येक रूप में अपने को 
प्रकद करती है, और फिर भी जितनी वह व्यक्त हुई है, उससे वह कहीं अधिक 
होती है”--हाँ, वह अनंत गृती अधिक है! अनंत चैतन्य का केवल एक कण 
हमें सुख देने के लिए इस जड़ जगत्‌ में अवतीर्ण हो सकता है। पर उसके शेष भाग 
को यहाँ लाकर उसके साथ स्थूछ के समान हम मनमाना व्यवहार नहीं कर सकते | 
वह परम सूक्ष्म वस्तु हमारे दृष्टि-क्षेत्र से सर्वदा ही बाहर निकल जाती है तथा 
उसे हमारे स्तर पर खीच लाने की हमारी जो चेष्टा होती है, उसे देखकर वह 
हँसती है। इस विपय में हम यही कहेंगे कि मुहम्मद को ही पर्वत के निकट 
जाना होगा--उसमें नहीं कहने की गुंजाइश नहीं। मनुष्य के लिए अपने को 
उसी उच्च स्तर तक उठाना पड़ेगा, यदि वह चाहता है कि वह उस अतान्द्रिय 
प्रदेश के सौन्दर्य का पान करे, उसके आलोक में अवगाहन करे तथा उसका जीवन 
विश्व-जीवन के मूल कारण के साथ एकात्म होकर स्पदिन्त हो। 

जान ही आइचर्ये जगत्‌ का द्वार खोलता है, ज्ञान ही पशु को देवता बनाता हैं 
और जो ज्ञान हमें उस ईश्वर के निकट पहुँचा देता है, जिसे जान लेने से सब कुछ 
ज्ञात हो जाता है'---जो समस्त अन्यान्य ज्ञान (अपरा विद्या) का हृदयस्वरूप है, 
जिसके स्पन्दन से समस्त भीतिक विज्ञानों में प्रागों का संचार हो जाता है, वह 
बर्म-विज्ञान ही निःसंदेह सर्वेश्रेप्ठ है, क्योंकि केवल वही मनुष्य को सम्पूर्ण तथा 
श्रेष्ठ विचारसय जीवन व्यतीत करने में समर्थ वना सकता है। घन्य है वह देश, 
जिसने उसे परा विद्या' नाम से संवोधित किया है। 

यद्यपि व्यवहार में शायद ही तात्तिक सिद्धान्त की पूर्ण अभिव्यक्ति 
दिखायी देती हो, परन्तु फिर भी आदर्श कभी ओझल नहीं होता। एक ओर 
हमारा यह कतंव्य है कि हम अपने आदर्श को कभी ओझल न होने दें, चाह हम 
उसकी ओर संवेद्य गति से अग्नत्तर हों अयवा असंवेध्र घीमी गति से रेगते हुए 
जायें; दूसरी ओर वस्तु-स्थिति यह है कि चाहे हम अपने हाथों को अपनी आँखों 
के सामने करके उसका प्रकाञ ढेंकने का जितना यत्न करें, सत्य सव्वेदा हमारे सम्मुख 
अस्पप्ट रूप से विद्यमान रहता ही है। 


व्यावहारिक जीवन आदर्श में ही है। हम चाहे दार्णनिक सिद्धान्त 


१. कठोयनिषद्‌ ॥रारशाएत 
२. कल्मिन्ुभगवो विज्ञात्ते सर्वम्िदं विज्ञातं भवति ॥मुण्डकोयनिव ॥१११॥३॥ 
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प्रतिपादित करें अथवा दैनिक जीवन के कठोर कर्तव्यों का पालन करें, हमारे सम्पूर्ण 
जीवन में आदर्श ही ओतप्रोत रूप से विद्यमान रहता है। इसी आदर्श की किरणें 
सीची अथवा वक्त गति से प्रतिविम्बित तथा परावतित हो मानो हमारे जीवन- 
गृह में प्रत्येक रंध्र तथा वातायन से होकर प्रवेश करती रहती हैं और हमें जान 
अथवा अनजान में अपना प्रत्येक कार्य उसीके प्रकाश में करना पढ़ता है, प्रत्येक 
वस्तु को उसीके द्वारा परिवर्तित, परिवर््धित अथवा विरूपित देखना पड़ता है। 
हम अभी जैसे है, वैसा आदर्श ने ही वनाया है अथवा भविष्य में जैसे होनेवाले 
है, वैसा आदर्श ही वना देगा। आदर्श की शक्ति ही ने हमें आवृत कर रखा है 
तथा अपने सुखों में अथवा दुःखों में, अपने महान्‌ कार्यो में अयवा अपने नीच 
कार्यो में, अपने गुणों में अथवा अपने अवगुणों में हम उसी शक्ति का अनुभव 
करते हैं। 
यदि व्यावहारिक जीवन पर आदर्श का इतना असर होता है, तो उसी 
प्रकार व्यवहारिक जीवन का भी हमारे आदर्श को गढ़ने में कुछ कम हाथ 
नहीं है। असल में आदर्श का सत्य तो व्यावहारिक जीवन में ही है। आदर्श 
का फल व्यावहारिक जीवन के प्रत्यक्ष अनुभव द्वारा ही प्राप्त होता है। आदर्श 
का अस्तित्व ही इस वात का प्रमाण है कि कही न कहीं अथवा किसी न किसी 
रूप में वह व्यावहारिक जीवन है। आदर्श कितना ही विशाल क्‍यों न हो, परन्तु 
वास्तव में वह व्यावहारिक जीवन के छोटे छोटे अंशों का विस्तृत रूप ही है। 
आदर्श अधिकांशतः संयोजित, सामान्‍्यीकृत व्यावहारिक इकाइयाँ है। 
व्यावहारिक जीवन में ही आदर्श की शक्ति है; व्यावहारिक जीवन में 
और उसके द्वारा ही वह हम पर क्रियाशील होता है। व्यावहारिक जीवन 
द्वारा ही हमे उसकी इन्द्रियानुभूति होती है तया उसीके द्वारा वह आत्मसात 
किये जाने योग्य रूप धारण करता है। व्यावहारिक जीवन को ही सीढ़ी वनाकर 
हम आदर्श की ओर उठते हैं। उसी पर हम अपनी आशाएँ बाँवते हैं, वही 
हमें कार्य करने के लिए साहस देता है। 
ऐसे करोड़ों लोगों की अपेक्षा, जो शब्दों द्वारा आदर्श को अत्यन्त सुन्दर 
रंगों में चित्रित कर सकते है, और सूक्ष्मातिसूक्ष्म सिद्धान्तों का निरूषण कर सकते 
हैं, वह व्यक्ति कहीं अधिक शक्तिमान है, जिसने अपने जीवन में आदर्श को अभि- 
व्यक्त कर लिया है। 
दर्शन शास्त्र मानव-समाज के लिए उस समय तक निरथंक से ही है अथवा 
अधिक से अधिक बौद्धिक व्यायाम मात्र हैं, जब तक कि वे वर्म के साथ संयुक्त 
नहीं होते, तथा एक ऐसा व्यक्ति समुदाय उन्हें प्राप्त नहीं हो जाता, जो उन्हें 
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न्यूनाधिक सफलता के साथ व्यावहारिक जीवन में परिणत कर दे। जिन मंत- 
वादों से एक भी भावात्मक आशा नहीं थी, पर उन्हें भी जब व्यक्ति समुदायों 
ने अपनाकर कुछ व्यावहारिक बना दिया, तो उनके भी विशाल संख्या में अनुयायी 
हमेशा के लिए हो गये। परन्तु उसके अभाव में अनेक भावात्मक विचार-सिद्धान्त 
नप्ट हो गये । 

हममें से अधिकांश लोग अपने कार्यो को अपने विचार-जीवन के समकक्ष 

नहीं रख पाते। केवल थोड़े ही धन्यभाग ऐसा कर सकते है। हममें से अधि- 
कांश व्यक्ति जब गम्भीर मनन करने लग जाते हैं, तो वे अपनी कार्यक्षमता 
खो बैठते है और जव अधिक कार्य में व्यस्त हो जाते हैं, तो गम्भीर मनन-शक्ति 
भी गँवा बैठते है। यही कारण है कि अधिकांश महान्‌ विचारकों को अपने 
उच्च आदर्शों की व्यावहारिक परिणति का प्रइन काल पर छोड़ देना पड़ता 
है। उनके विचारों को कार्यरूप में परिणत होने तथा प्रचारित होने के लिए 
और अधिक सक्रिय मस्तिष्कवालों की प्रतीक्षा करनी पड़ती है। इन पंक्तियों 
को लिखते समय मानो हमारे सामने उस कवचवधारी पार्थलारथि की झलक 
दिखायी पड़ जाती है, जो दोनों विरोधी सैन्यों के बीच अपने रथ पर खड़े होकर 
अपने वायें हाथ से दुप्त अश्वों को रोक रहें हैं, और वे अपनी गुद्ध दृष्टि से 
विश्ञाल सेना को निहार रहें हैं तथा मानो अपनी जन्मजात-अ्वृत्ति द्वारा दोनों 
दलों की रण-सज्जा की प्रत्येक वात को तौल रहे हैं। साथ ही मानो उनके 
ओठों से भयाकुल अर्जुन को रोमांचित करनेवाला कर्म का वह अत्यदुभुत रहस्य 
निकल रहा है -- 
कर्मेण्यकर्म यः पव्येदकर्मणि च कम यः । 
सतत बुढिसान्‌ मनुष्येष्‌ स युक्तः क्रत्ल्नकर्मकुत्‌ ॥ गीता ॥ ४।१८॥ 

--जो कर्म में अकर्म अर्थात्‌ विश्वाम या गांति, एवं अकर्म अर्थात्‌ शांति में कर्म 
देखता है, वही मनुप्यों में बुद्धिमान है, वही योगी है, और उसीने सब कर्म किये है।' 

यही पूर्ण आदर्श है। परन्तु वहुत ही कम लोग इस आदर को प्राप्त कर 
पाते हैं। अतएव परिस्थितियाँ जैसी भी हों, हमें उन्हें ग्रहण करना ही चाहिए 
तथा विभिन्न व्यक्तियों में विकसित मानव पूर्णता के भिन्न भिन्न पहलुओं को एकत्र 
करके संतोप करता चाहिए। 

धर्म के क्षेत्र में चार प्रकार के सावक होते हैं--अंभीर चित्तवश्ील (ज्ञात- 
योगी ), दूसरों की सहायता के लिए प्रवल कर्मशील (कर्मयोगी), साहस और 
निर्भीकता के साथ आत्मानुभूति प्रान्त -कर लेने में अग्रतर (राजबोगी) तथा 
दान्त एवं विनम्र (भ्क्तियोगी) ! 


र्श्३े पवहारोी वबावा 


जिस व्यक्ति का शब्द-चित्र हम यहाँ दे रहे हैं, वे अदुभुत विवयसम्पत्न 
तथा गम्भीर आत्मन्नानी थे। 
पा 3] ्नः ४ 
पवहारी वावा [मृत्यु के वाद वे इसी नाम से विख्यात हुए) का जन्म वना- 
रस ज़िले में गुज़ी नामक स्थान के निकट एक गाँव में ब्राह्मण वंश में हुआ। 
वाल्वावस्था में ही वे अपने चाचा के पास रहने तथा विद्यार्जज करने के लिए 
गाजीपुर आ गये थे। 7 
वर्तमान काल में हिन्दू साथु प्रवानतः निम्नलिखित सम्प्रदायों में विभक्‍त 
: संन्यासी, योगी, वैरागी तथा पंथी। संन्यासी श्री शंकराचार्य के मता- 
वलम्त्री अद्वतवादी है। योगी यच्वपि अद्देतवादी होते हैं, पर योग की भिन्न 
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व्‌ 
भिन्न प्रणालियों की सावना करने के कारण उनकी एक अलग श्रेणी मानी गयी 
हैं। वैरागी रामानुजाचार्य तथा अन्यान्य दहतवादी आचार्यो के अनुयायी होते 


हैं। पंथियों में द्वैत्ती तथा अद्वेती दोनों का समावेश होता है, इनके सम्प्रदायों 
की स्थापना मुसलमानों के शासन-काल में हुई थी। पवहारी वावा के चाचा 
रामानुज अथवा श्री सम्प्रदाय के अनुयायी थे ; वे नैष्ठिक ब्रह्मचारी थे अर्थात्‌ 
उन्होंने आजीवन वहाचये का वत लिया था। गाजीपुर -से उत्तर दो मील की 
दूरी पर गंगा के किनारे उनको छोटी सी ज़मीन थी और वहीं वे दस गये थे। 
उनके कई भतीजे थे। उनमें से वे एक (पवहारी बाबा) को अपने घर में ले गये 
और गोद ले लिया, जिससे वह उनकी सम्पत्ति तया पद का उत्तराधिकारी हो। 

पवहारी बावा की इस समय की जीवन-घटनाओं के सम्बन्ध में हमें कोई 
विशेष जानकारी प्राप्त नहीं है और न हमें इसी वात का कुछ पता है कि जिन 
विशेष गुणों के कारण वे भविष्य में इतने विल्यात हुए थे, उनका उस समय उनमें 
कोई चिह्न भी विद्यमान था। लोगों को इतना ही स्मरण है कि उन्होंने व्याकरण, 
न्याय तथा अपने सम्प्रदाय के धर्मग्रन्यों का बड़े परिश्रम के साथ विश्येष रूप 
से अध्ययन किया था। साथ ही वे फुर्तीलि एवं विनोदप्रिय भी थे। कभी कभी उनकी 
चविनोदप्रियता इतनी वड़ जाती थी कि उनके सहपाठियों को उनकी दवरारतों 
से परेशान होना पड़ता था। 

इस प्रकार प्राचीन परम्परा के भारतीय विद्याथियों के दैनिक कतंव्यों के 
वीच इस भावी सन्त का वाल्य जीवन व्यतीत होने रलूगा। उनके उस समय के 
सरल आननन्‍्दमय तया कीड़ाशील छात्र-जीवन में अपने अव्ययन के प्रति असा- 
घारण अनुराग तथा भाषाएँ सीखने की अपू्वे प्रवृत्ति के अतिरिक्त और कोई 
ऐसी विशेष वात नहीं दिखायी देती थी कि उनके भावी जीवन की उस उत्कद 
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गम्भीरता का अनुमान किया जा सकता, जिसकी परिणति एक अत्यन्त अदृ- 
भुंत तथा रोमांचकारी आत्माहुति में होनेवाली थी। 

इसी समय एक ऐसी घटना हुई, जिससे इस वाल विद्यार्थी को सम्मवतः 
पहली ही बार जीवन के गम्भीर रहस्य की अनुभूति हुई। अब तक जो दृष्टि 
किताबों में ही गड़ी रही थी, उसे ऊपर उठाकर वह युवक अपने मनोजगत्‌ का 
वारीक़ी के साथ निरीक्षण करने लगा। और धर्म का वह अंश जानने के लिए' 
व्याकुल हो उठा, जो केवल कित[ृबवी ही न होकर वास्तव में सत्य है। इसी समय 
उसके चाचा की मृत्यु हो गयी--इस वाल हृदय का समस्त प्रेम जिस पर 
केन्द्रित था, वही चल वबसा। दुःख से ममहित एवं संतप्त वालक शून्य को पूर्ण 
करने के लिए अब एक ऐसी चिन्तन वस्तु के अच्बेषण के लिए कटिवद्ध हो गया, 
जिसमें कभी परिवर्तन होता ही नहीं। 

भारत में सभी विपयों के लिए हमें गुर की आवश्यकता होती है। हम 
हिन्दुओं का ऐसा विश्वास है कि ग्रंथ रूपरेखा मात्र हैं। प्रत्येक कला में, प्रत्येक 
विद्या में, विशेषकर घ॒र्म में जीवन्त रहस्यों की प्राप्ति शिष्य को गुरु द्वारा ही 
होनी चाहिए। अत्यन्त प्राचीन काल से ही भारत में जिज्ञासुओं ने विना व्यतिक्रमों 
के अन्तर्जगत्‌ के रहस्यों की खोज करने के लिए सर्देव एकान्त का आश्रय लिया 
हैं और आज भी ऐसा एक भी वन, पर्वत अथवा पवित्र स्थान नहीं है, जिसके 
सम्बन्ध में यह किवदन्ती न प्रचलित हो कि किसी न किसी महात्मा के निवास 
से वह स्थान पवित्र हुआ है । 

यह कहावत प्रसिद्ध है: 


रमता साधु, बहता पानोी। 
इनमें कभी ना मेल लखानी॥ 


--जिस प्रकार वहता पानी थाद्ध और निर्मल होता है, उसी प्रकार 
अ्रमण करनेवाला साथ भी पवित्र तथा निर्मल होता है।' 

भारत में जो लोग ब्रह्मचबं-त्रत घारण कर घामिक जीवन चिताते है, थे 
साधारणत्तया अपना अधिकांग जीवन देश के विभिन्न प्रदेशों में श्रमण करने 
तया भिन्न भिन्न तीर्थों एवं पुण्य स्थानों के दर्शन करने में हो व्यत्तीत करते है। 
जिस चीज का सर्वदा व्यवहार होता रहता है, उसमें जंग कभी नहीं लगता; 
इसी प्रकार मानों भ्रमण करते रहने से उनमें मक्चिनता कामी प्रवेश नहीं कर 
पाती। इससे एुबा और छाम होता है--उन महात्माओं द्वारा धर्म मानों प्रत्येक 
व्यक्ति के दरवाजे पर पहुँच जाता है। जिन्होंने संसार का त्याग किया है, 


श्द्द५ पवहारी बाबा 


उनके लिए यह आवश्यक कतव्य माना गया है कि वे भारत की चारों दिद्याओं 
में स्थित चारों मुख्य धामों (उत्तर में वदरी-केदार, पूर्व में पुरी, दक्षिण में सेलुबन्ध 
'रामेशवर और पदिचम में द्वारका ) का दर्शन करें। 

सम्भव है, उपर्यृक्त कारणों ने ही हमारे इस यूवक ब्रह्मचारी को भारत- 
अमण के लिए उद्यत किया हो, परन्तु यह हम निश्चित रूप से कह सकते हैं 
कि उनके भ्रमण का भुख्य कारण उनकी ज्ञान-तृष्णा ही थी। हमें उनके भ्रमण 
के सम्बन्ध में बहुत थोड़ी जानकारी है; तथापि जिन द्वाविड़ भाषाओं में उनके 
सम्प्रदाय के अनेक ग्रन्थ लिखे हुए हैं, उन भाषाओं का उनका ज्ञान देखकर, तथा 
श्री चैतन्य सम्प्रदाय के वैष्णवों की प्राचीन बंगला भाषा से भी उनका पूर्ण 
परिचय देखकर हम अनुमान कर सकते हैं कि दक्षिण तथा बंगाल में वे काफ़ी 
समय तक रुके होंगे। 

परन्तु उनके यौवन-कालर के मित्रगण उनके एक विश्विष्ट स्थान के प्रवास 
पर विशेष ज़ोर देते हैं। वे कहते हैं कि काठियावाड़ में गिरतार पर्वत की चोटी 
पर ही वे सर्वप्रथम व्यावहारिक योग के रहस्यों में दीक्षित हुए थे। 

यही वह पवेत है, जिसे बौद्ध इतना पवित्र मानते थे। इस पर्वत के नीचे 
वह विशाल शिला है, जिस पर “राजाओं में परम धर्मशील' अशोक का पुरातत्व- 
वेत्ताओं हारा सर्वप्रथम पढ़ा हुआ धर्मानुशासन उत्कीर्ण है। उसके भी नीचे, सैकड़ों 
सदियों की विस्मृति के अंधकार में छीन, अरण्यों से ढंके हुए विद्ञाल स्तृपसमृह 
थे, जिनके सम्बन्ध में लम्वे अरसे तक यह धारणा थी कि वे गिरनार पर्वत-श्रेणी 
के ही टीले हैं। अब भी वह सम्प्रदाय---जिसका वौद्ध ध्मं आज एक संशोधित 
संस्करण समझा जाता है--इस पर्वत को कम पवित्र नहीं मानता और आश्चर्य 
की वात यह है कि उसके विश्वविजयी उत्तराधिकारी के आधुनिक हिन्दू धर्म 
में विलीन होने के पूर्व तक उसने स्थापत्य-क्षेत्र में विजय-लाभ करने का 
साहस नहीं किया। 

महायोगी अवधूत गुरु दत्तात्रेय के प्रवास से पुनीत होने के कारण गिरनार 
पर्वत हिन्दुओं में प्रसिद्ध है और कहा जाता है कि इस पर्वत की चोटी पर किसी 
किसी भाग्यशाली व्यक्ति को अब भी महान तथा सिद्ध योगियों का दर्णन हो 
जाता है। 

हमारे युवक ब्रह्मचारी ने अपने जीवन के दूसरे मोड़ में एक साधक संन्यासी 
का शिप्यत्व ग्रहण किया। ये संन्यासी कहीं वाराणसी के निकट गंगा के तट पर 
रहते थे। उनका निवास-स्थान गंगा की उच्च तदभूमि में खुदी हुई एक गुफा 
था। हमारे संत भी अपने भविष्य जीवन में गाजीयुर के निकट गंगा के किनारे 
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जमीन के नीचे बनायी हुई एक गहरी गुफा में वास करते थे। हम अनुमान 
कर सकते हैं कि उन्होंने यह बात अपने योगी गुरु से ही सीखी होगी। योगियों 
ने सदैव ऐसी ही गुफाओं अथवा स्थानों में रहता उचित कहा है, जहाँ का ताप- 
मान सम हो, कोलाहल मस्तिष्क को विचलित न कर सके। हमें यह भी ज्ञात 
हुआ है कि वे लगभग इसी समय वाराणसी के एक संन्यासी के पास अह्वत दर्शन 
का अध्ययन कर रहे थे। 

अनेक वर्षों तक अ्रमण, अध्ययन तथा साधना करने के उपरान्त युवक 
ब्रह्मचारी उस स्थान पर छौट आये, जहाँ उनका पालन-पोषण हुआ था। यदि 
उनके चाचा जी उस समय तक जीवित रहते, तो वे सम्भवतः उस युवक के 
मुखमण्डल पर वही ज्योति देखते, जो प्राचीन काल के एक महान्‌ ऋषि ने अपने 
शिष्य के मुख पर देखी थी और कहा था, ब्रह्मविदिव वे सोम्य भाभ्ति--हे सोम्य, 
देख रहा हँ---आज तुम्हारे मुख पर ब्रह्मज्योति झलक रही है। परन्तु घर लोटने 
पर जिन्होंने उनका स्वागत किया, वे थे केवल उनके वाल्य जीवन के मित्रगण। 
उनमें से अधिकांश संकीर्ण विचारों तथा शाश्वत संघषं के संसार में हमेशा के लिए 
प्रविष्ट हो चुके थे। 

परन्तु फिर भी उन लोगों को अपनी पाठशाला के इस पुरासे मित्र तथा 
खिलाड़ी के, जिसको समझने के वे आदी थे, चरित्र एवं आचरण में एक परि- 
वर्तेन--एक रहस्यमय परिवर्तन दिखायी दिया, जो उनके लिए विस्मयजनक था। 
लेकिन अपने मित्र के सदृश बनने की इच्छा अथवा उसके समान सत्य की खोज 
करने की आकांक्षा उनमें जाग्रत न हो सकी। यह एक ऐसे व्यक्ति का रहस्य था, 
जो इस कष्टमय तथा भोगलोलुप संसार से पार जा चुका था, और वस इतनी 
ही भावना उनके लिए पर्याप्त थी। सहज ही इनके प्रति श्रद्धा-सम्पन्न हो, उन 
लोगों ने फिर और अधिक जिज्ञासा प्रकट नहीं की । 

इसी समय इस संत की विशिष्टताएँ अधिकाधिक विकसित और प्रकट 
होने लगीं, काशी के निकट रहनेवाले अपने मित्र के सदृश उन्होंने भी जमीन 
में एक गुफा खुदवा ली थी और उसमें प्रवेश कर वे वहाँ अनेक घंटे बिताने 
लगे। इसके पश्चात्‌ अपने आहार के संबंध सें भी वे कठोर नियम का पालन 
करने रंगे। दिन भर वे अपने छोटे से आश्रम में काम करते, अपने प्रेमास्पद श्री 
रामचंद्र जी की पूजा करते; उत्तम प्रकार के व्यंजन तैयार करते। (कहते हैं कि 
इस पाक-विद्या में वे असाधारण रूप से निपुण थे)। इन व्यंजनों को भगवान्‌ 


१. छाल्दोस्योपनिषद्‌॥ ४।९२॥ 
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का भोग लगाकर वे फिर उन्हें अपने मित्रों तथा दरिद्रनारायणों में प्रसाद रूप 
में बाँट देते और रात होने तक उनकी सेवा में छगे रहते। जब वे सब सो जाते, 
तब वे चुपके से गंगा जी में कूदकर तैरते हुए दुसरे किनारे पर चले जाते और 
वहाँ सारी रात साधन-भजन में विताकर प्रातःकाल के पूर्व ही वे वापस लौट 
आते और अपने मित्रों को जगाकर फिर अपने उसी नित्य कर्म में छुग जाते, 
जिसे हम भारत में दुसरो की पूजा कहते हैं। 

ऐसा करते करते उनका स्वयं का आहार दिनोंदिन कम होने लगा। हमने 
सुना है कि अंत में वे दिन भर में केवल एक मुट्ठी नीस के कड़वे पत्ते अथवा 
कुछ लाल मिर्च ही खाकर रह जाया करते थे। इसके वाद उन्होंने रात को 
गंगा जी के उस पार जंगल में जाना छोड़ दिया और वे अपना अधिकाधिक 
समय उस गुफा में ही बिताने लगे। हमने सुना है कि उस गुफा में वे कई कई 
दिन तथा महीनों तक ध्यानमग्न रहा करते और फिर वाहर निकलते । यह कोई 
भी नहीं जानता था कि वे इतने लूम्वे समय तक वहाँ क्या खाकर रहते हैं; 
इसीलिए लोग उन्हें पव-आहारी”' (पवहारी) अर्थात्‌ वायु-भक्षण करनेवाले 
बावा कहने छगे। 

फिर उन्होंने अपने जीवन भर यह स्थान नहीं छोड़ा। एक समय वे अपनी 
गुफा में इतने अधिक समय तक रहे कि लोगों ने यह निश्चय कर लिया कि वे 
अब मर गये ! किंतु बहुत समय के बाद वे फिर बाहर निकले और उन्होंने 
सैकड़ों साधुओं को भण्डारा दिया। 

जब वे ध्यानमग्न नहीं रहते थे, तव अपनी गुफा के द्वार पर स्थित एक कमर रे 
में बैठकर, दर्शन के निमित्त आये हुए लोगों से वातचीत करते थे। अब उनकी 
कीति फैलने ऊुगी और गाज़ीपुर-निवासी अफ़ीम-विभाग के अधिकारी राय- 
बहादुर श्री राय गगनचंद्र के द्वारा--जो अपने उदात्त आचरण तथा धर्म- 
परायणता के कारण लोकप्रिय थे--हमें इन संत से परिचित होने का सौभाग्य 
आप्त हुआ। 

भारत के अन्य अनेक संतों के सदृश पवहारी वावा के जीवन में भी कोई 
विशेष वाह्य क्रियाशीलता नहीं दीख पड़ती थी। शब्द द्वारा नहीं, वल्कि 
जीवन द्वारा ही शिक्षा देनी चाहिए, और जो व्यक्ति सत्य घारण करने के 
योग्य हैं, उन्‍्हींके जीवन में वह प्रतिफलित होता है ।---उनका जीवन इसी भारतीय 
आदर्श का एक और उदाहरण था। इस श्रेणी के संत, जो कुछ वे जानते 
हैं, उसका प्रचार करने में पूर्णतया उदासीन रहते हैं; क्योंकि उनको यह दुढ़ 
घारणा होती है कि झब्द द्वारा नहीं, वरन्‌ केवल भीतर की साधना दादा ही 

९-१८ 
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सत्य की प्राप्ति हो सकती है। उनके निकट धर्म सामाजिक कर्तंव्यों की प्रेरक 
शक्ति नहीं है, वरन्‌ इसी जीवन में सत्य का प्रखर अनुसंबान एवं सत्य की उप- 
लब्धि है। वे काल के किसी एक क्षण में अन्यान्य क्षणों की अपेक्षा अधिक क्षमता 
स्वीकार नहीं करते। अतएव अनन्त काल के प्रत्येक क्षण के एक समान होने 
के कारण वे इस वात पर ज़ोर देते हैं कि मृत्यु की वाट न जोहकर इसी लोक में 
तथा प्रस्तुत क्षण में ही आध्यात्मिक सत्यों का साक्षात्कार कर लेना चाहिए। 
लेखक ने एक समय इन संत से पूछा था कि संसार की सहायता करने 
के लिए वे अपनी गुफा से बाहर क्‍यों नहीं आते। पहले तो उन्होंने अपनी स्वा- 
भाविक विनयशीलता तया विनोदप्रियता के अनुरूप निम्नलिखित स्पष्ट उत्तर 
दिया :-- 
एक दुष्ट मनुष्य कुछ दुष्कर्म करते समय पकड़ा गया और दंड के रूप में 
उसकी नाक काट ली गयी। अपना नकटा चेहरा दुनिया को दिखलाने में ऊज्जा 
का अनुभव करने के कारण वह अपने से विरक्त होकर एक जंगल में भाग गया। 
वहाँ उसने एक शेर की खाल विछायी और जव वह देखता कि कोई आ रहा 
है, तो तुरन्त गंभीर ध्यान का ढोंग करके उस पर बैठ जाता। ऐसा करने से 
वह छोगों को दूर त्तो न रख सका, उलठे झुंड के झुंड छोग इस अद्भुत 
महात्मा को देखने तथा उसकी पूजा करने के लिए आने लगे। उसने देखा 
कि यह अरण्यवास तो फिर उसके लिए जीवन-निर्वाह का सरल साधन बन गया 
है। इस प्रकार कई वर्ष वीत गये। अंत में उस स्थान के छोग इस मौनब्नतधारी 
ध्यान-परायण साधु के मुख से कुछ उपदेश सुनने के लिए छालायित हुए और एक 
नवयुवक उस सावु' के संप्रदाय में सम्मिलित होने के निमित्त दीक्षा लेने के 
“लिए विशेष रूप से उत्सुक हो उठा। अंत में ऐसी स्थिति पैदा हुई कि अधिक 
विलम्ब करने से साथु की प्रतिष्ठा भंग होने की आशंका हो गयी। तब तो एक 
दिन वह अपना मौन छोड़कर उस उत्साही युवक से बोला, बेटा, कर अपने 
साथ एक तेज़ धारवाला उस्तरा लेते आना।” इस आशा से कि उसके जीवन 
की महान्‌ आकांक्षा शीघ्र ही पूर्ण हो जायगी, उस युवक को वड़ा आनन्द हुआ 
और दूसरे दिन सबेरा होते ही वह एक तेज़ छुरा लेकर साधु के पास 
जा पहुँचा। फिर यह नकठा साधु उस युवक को जंगल में एक दूर निर्जन 
कोने में ले गया और एक ही आधघात में उसकी नाक काट ली और गंभीर 
आवाज़ में बोला, बेटा, इस संप्रदाय में मेरी दीक्षा इसी प्रकार हुई थी 
और वही आज मैने तुझे दी है। अवसर पाते ही तू भी उत्साह के साथ दुसरों 
को इसी दीक्षा का दान देना!” लज्जा के कारण युवक अपनी इस अदुभुत 
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दीक्षा का रहस्य किसीके पास प्रकट नहीं कर सका और वह अपने गुरु के 
आदेश का पालन पूर्ण रूप से करने रूगा। इस प्रकार होते होते देश में नकटे 
साधुओं का एक पूरा संप्रदाय बन गया ! तुम्हारी क्‍या ऐसी इच्छा है कि मैं 
भी इसी प्रकार के एक और संप्रदाय की स्थापना करूँ?” 
इसके उपरान्त बहुत दिनों बाद इसी विषय पर फिर प्रइन पूछने पर उन्होंने 
गंभीर भाव से उत्तर दिया, तुम्हारी क्या ऐसी धारणा है कि केवल स्थल 
शरीर द्वारा ही दूसरों की सहायता हो सकती है? क्या शरीर के क्रियाशील 
हुए बिना केवल मन ही दूसरों के सन की सहायता नहीं कर सकता ? ” 
इसी प्रकार एक दूसरे अवसर पर जब उनसे पूछा गया कि ऐसे श्रेष्ठ योगी 
होते हुए भी वे होमादि क्रिया तथा श्री रघुनाथ की पूजा आदि कर्म--जो 
साधना की केवल प्रारंभिक अवस्था के लिए समझे जाते हैं--कक्‍्यों करते हैं, तो 
उन्होंने उत्तर दिया, तुम यही क्‍यों समझ लेते हो कि प्रत्येक व्यक्ति अपने निज 
के कल्याण के लिए ही कर्म किया करता है? क्‍या एक मनुष्य दूसरों के लिए 
कर्म नहीं कर सकता ?” 
और फिर उनके बारे में चोरवाली वह कथा भी हर एक ने सुनी है। एक 
बार एक चोर उनके आश्रम में चोरी करने घुसा, परन्तु इन सन्त को देखते ही 
वह भयभीत हो, चुराये हुए सामान की गठरी वहीं फेंककर भागा। ये संत वह 
गठरी लिये उस चोर के पीछे मीलों दौड़कर उसके पास जा पहुँचे। उन्होंने 
वह गठरी उस चोर के पैरों पर रखकर हाथ जोड़कर प्रणाम किया और इस वात 
के लिए सजल नेत्रों से क्षमा-याचना की' कि उसके उस चोरी के कार्य में वे 
बाधक हुए। फिर वे बड़ी कातरता के साथ उससे कहने लगे, 'तुम यह सब 
सामान ले लो, क्योंकि यह तुम्हारा ही है, मेरा नहीं।” 
हमने विश्वस्त न्यक्तियों से यह कथा भी सुनी है कि एक बार एक काले 
साँप ने उन्हें काट लिया। उसके बाद उनके मित्रों ने कई घंटों तक यही सोचा 
कि वे मर गये, पर अन्त में वे होश में आ गये। जब उनके मित्रों ने उनसे इसके 
सम्बन्ध में पूछा तो उन्होंने यही कहा, “यह नाग तो हमारे प्रियतम का दूत 
था। 
और हम इस वात में सहज रूप से विरवास भी कर सकते हैं, क्योंकि हम 
जानते हैं, उन्तका स्वभाव कैसे प्रगाढ़ प्रेम, विनय एवं नम्नता से भूपित था। 
सब प्रकार के शारीरिक दुःख उनके लिए अपने प्रियतम' के पास से आये दूत के 
समान ही थे और यद्यपि इन दु:खों से कभी कभी उन्हें अत्यन्त पीड़ा भी होती 
थी, पर यदि कोई दूसरा व्यक्ति इन दुःखों को किसी दूसरे नाम से सम्बोधित 
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करता, तो उन्हें चहुत असह्य हो जाता। उनका यह मौन प्रेम तथा हृदय की 
सरलता आसपास के सभी लोगों के हृदय पर अपनी छाप डाल चुकी थी और 
जिन्होंने आसपास के गाँवों में भ्रमण किया है, वे इस अद्भुत महात्मा के अवर्ण- 
नीय नीरख प्रभाव की साक्षी दे सकते हैं। अंतिम दिलों में उन्होंने लोगों से मिलना 
बंद कर दिया था। जब वे अपनी गुफा के वाहर आते, तब लोगों से बातचीत 
करते, पर वीच का दरवाज़ा वंद रखकर। उनके गुफा से वाहर निकलने का 
पता उनके ऊपरवाले कमरे में से होम के घुएँ के निकलने से अथवा पूजा की 
सामग्री ठीक करने की आवाज से चछता था। 

उनकी एक विशेषता यह थी कि वे जिस समय जो काम हाथ में लेते थे, वह 
चाहें कितना ही तुच्छ क्यों न हो, उसमें वे पूर्णतया तल्‍्लीन हो जाते थे। जिस 
प्रकार श्री रघुनाथ जी की पूजा वे पूर्ण अंतःकरण से करते थे, उसी प्रकार एका- 
ग्रता तथा लगन के साथ वे एक तँवे का क्षुद्र वरतन भी माँजते ये। उन्होंने हमें 
कर्म-रहस्य के सम्बन्ध में यह शिक्षा दी थी कि 'जस साधन तस सिद्धि, अर्थात्‌ 
ध्येय-प्राप्ति के साधनों से वैसा ही प्रेम रखना चाहिए मानो वे स्वयं ही घ्येव 
हों। और वे स्वयं इस महान्‌ सत्य के उत्क्ृप्ट उदाहरण ये। 

उनका विनम्न भाव उस प्रकार का नहीं था, जिसका अर्थ होता है कष्ट, पीड़ा 
और अपती अवमानना। एक समय उन्होंने हमारे सम्मुख निम्नलिखित भाव 
की बड़ी सुंदर व्याख्या की थी, “हे राजन, ईइवर तो उन अकिचनों का धन है, 
जिन्होंने सब वस्तुओं का त्याग कर दिया है--यहाँ तक कि अपनी आत्मा के 
सम्बन्ध में भी इस भावना का कि यह मेरी है', पूर्ण त्याग कर दिया है।” और 
इसी अनुभूति द्वारा उनमें विनय भाव सहज रूप से उत्पन्न हुआ था। 

वे प्रत्यक्ष रूप से कभी उपदेश नहीं देते थे, क्योंकि ऐसा करना तो मानों 
आचार्यपद ग्रहण करना तथा स्वयं को मानो दूसरों की अपेक्षा उच्चतर आसन 
50 80 लेने के सदृश् हो जाता। परन्तु एक बार जब उनके हृदय का 
लात खुल जाता था, तब उसमें से अनन्त ज्ञान की घारा निकल पड़ती थी। 
पर फिर भी उनके उत्तर सीधे न होकर संकेतात्मक ही हुआ करते थे। 

देखने में वे अच्छ रूम्बे-चौड़े तथा दोहरे शरीर के ये। उनके एक ही आँख 
थी और अपनी वास्तविक उम्र से वे बहुत कम प्रतीत होते थे। उनकी आवोर्ण 
इतनी मबुर थी कि हमने वैसी आवाज़ अभी तक नहीं सुनी। अपने जीवन के 
शेष दस चर्ष या उससे भी कुछ अधिक समय से, वे लोगों को फिर दिखायी नहीं 
पड़ें। उनके दरवाज़े के पीछे कुछ जालू तथा थोड़ा सा मक्खन रख दिया जाता 
था और रात को किसी समय जब वे समाधि में न होकर अपने ऊपरवाले कमरे 
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में होते थे, तो इन चीजों को ले लेते थे। पर जब वे गुफा के भीतर चले जाते थे, 
तब उन्हें इन चीज़ों की भी आवश्यकता नहीं रह जाती थी। इस प्रकार मौन 
योग-साधना में समाहित उत्तका वह नीरव जीवन, जिसे पवित्रता, विनय और 
प्रेम का जीवन्त दृष्टान्त कह सकते है, धीरे घीरे व्यत्तीत होने लूगा। 

हम पहले ही कह चुके हैं कि बाहर से घुआँ दीख पड़ने से ही मालूम हो जाता 
था कि वे समाधि से उठे हैं। एक दिन उस घुएँ में जलते हुए मांस की दुर्गन्‍्ध 
आने लूगी। आसपास के लोग इसके सम्बन्ध में कुछ अनुमान न कर सके कि 
क्या हो रहा है। अत में जब वह दुर्गेन्च असह्य हो उठी और घुआँ भी अत्यधिक 
मात्रा में ऊरर उठता हुआ दिखायी देने लगा, तव लोगों ने दरवाज़ा तोड़ डाला 
और देखा कि उस महायोगी ने स्वयं को पूर्णाहुति के रूप में उस होमाग्नि को 
समपित कर दिया है। थोड़े ही समय में उनका वह शरीर भस्म की राशि में 
परिणत ही गया। 

यहाँ पर हमें कालिदास की ये पंक्तियाँ याद आती हैं: 


अलोकसामान्यमचिन्त्यहेतुकम्‌ । निन्‍्दन्ति मन्दाश्चरितं महात्मनाम्‌ ॥ 


--अर्थात्‌ मन्दबुद्धि व्यक्ति महात्माओं के कार्यो की निन्‍दा करते हैं, क्योंकि 
ये कार्य असाधारण होते हैं तथा उनके कारण भी सर्वेसाधारण व्यक्तियों की 
विचार-शक्ति से परे होते हैं। 

परन्तु उनके साथ हमारा यह परिचय होने के कारण उनके उक्त काये के 
सम्बन्ध में हम एक अनुमान रूगाने का साहस कर सकते हैं कि उन्होंने यह जान 
लिया था कि उनके जीवन का अच्तिस क्षण समीप आ गया है और उनकी मृत्यु 
के पश्चात्‌ भी किसीको कोई कष्ट न हो, इसीलिए उन्होंने पूर्ण स्वस्थ शरीर तथा 
मन से आर्यो का यहू अन्तिम यज्ञ भी सम्पन्न कर डालछा। 

प्रस्तुत लेखक इस परलोकगत संत के प्रति परम ऋणी है। इस लेखक ने 
जिन श्रेष्ठतम आचार्यो से प्रेम किया है तथा जिनकी सेवा की है, उनमें से वे एक 
हैं। उनकी पवित्र स्मृति में मैं ये पंक्तियाँ चाहे जैसी भी अबोग्य हों, समपित 
करता हूँ। 


१. कुृमारसम्भवम्‌ । 


धर्म के मूल तत्त्व 


संसार के प्राचीने या आधुनिक, मृत या जीवंत सभी धर्मो की अवधारणा 
मेरी बुद्धि इस चतुष्खण्ड विभाग द्वारा सर्वोत्तम ढंग से कर पाती है; 

१. प्रतीकवाद--मनुष्य की धार्मिक प्रवृत्ति को सुरक्षित रखने और विकसित 
करने के लिए विविध वाह्य सहायक उपकरणों का उपयोग। 

२. इतिहास--हर घमर्मं के दैवी अथवा मानवी उपदेशकों के जीवन द्वारा 
चरितार्थ प्रत्येक धर्म के दर्शन शास्त्र का धर्म द्वारा स्वीकार किया जाना। इसमें 
पौराणिक गाथाएँ भी शामिल हैं; क्योंकि जो कुछ एक जाति या युग के लिए 
पुराण गाथा है, वही दूसरी जातियों या थुगों के लिए इतिहास था या इतिहास हो 
जाता है। मानव उपदेशकों के सम्बन्ध में भी उनके अधिकांश इतिहास को पर- 
वर्ती पीढ़ियों द्वारा पुराण मान लिया जाता है। 

३. दशेन शझास्त्र--प्रत्येक धर्म के सम्पूर्ण क्षेत्र का तर्काधार। 

४. रहस्यवाद--विशेष व्यक्तियों द्वारा अथवा कुछ परिस्थितियों में सभी 
व्यक्तियों द्वारा इच्द्रिय ज्ञान और बुद्धि के परे किसी उच्चतर तत्त्व के अस्तित्व की 
प्रतिष्ठा। यह अन्य विभागों में भी व्याप्त है। 

संसार के अतीत या वर्तमान सभी धर्मों में, इन चारों में से एक या अधिक 
तत्त्व पाये जाते हैं। अधिक विकसित धर्मो में चारों पाये जाते हैं। 

फिर इंच अधिक विकसित धर्मों में भी कुछ के पास एक या अनेक पवित्र ग्रंथ 
थे ही नहीं; और ऐसे धर्म लुप्त हो गये हैं; पर जो घर्म पवित्र ग्रन्थों पर आधारित 
थे, आज भी जीवित हैं। इस दृष्टि से' आज संसार के समस्त महान्‌ धर्म पवित्र 
घामिक ग्रन्थों पर आधारित हैं। 

वैदिक धर्म (जिसका आत्त नाम हिन्दू धर्म या ब्राह्मण धर्म रख दिया गया 
है) वेदों पर आधारित है। 

अवैस्तिक धर्म अवेस्ता पर आधारित है। 

मूसाई धर्म प्राचीन व्यवस्थान पर आधारित है। 

बौद्ध धर्म त्रेपि.क पर आधारित है। 


१. यह अपूर्ण लेख कुमारो एस० ई० वाल्डो के काग्ज्ञों में मिला था। 
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ईसाई धर्म नव व्यवस्थान पर आधारित है। 

मुसलमान धर्म कुरान पर आधारित है। 

चीन के ताओ धर्म और कन्फ्यूशन धर्म की भी पुस्तकें हैं, पर यह बौद्ध 
धर्म के साथ इतने अविच्छेद्य रूप से घुल-मिल गये है कि उन्हें तालिका में बौद्ध 
धर्म के साथ रखना ही ठीक है। 

और फिर, यद्यपि शुद्ध अर्थो में एकान्त जातीय धर्म कोई भी नहीं है, फिर 
भी यह कहा जा सकता है कि इस उपयुक्त समूह में से वैदिक, मूसाई और अवबै- 
स्तिक धर्म उन्हीं जातियों तक सीमित है, जिन जातियों को वह प्रारम्भ में प्राप्त 
थे; जब कि बौद्ध धर्म, ईसाई धर्म और मुसलूमान धर्म प्रारम्भ से ही प्रसरणशील 
धर्म रहे है। 

विश्वविजय के लिए बौद्धों, ईसाइयों और मुसलमानों के बीच संघर्ष होगा, 
और जातीय धर्मो को भी अनिवार्यंतः उस संघर्ष में सम्मिलित होना पड़ेगा। 
इनमें से प्रत्येक धर्म, चाहे वह जातीय हो और चाहे प्रसरणशील, पहले से ही 
विभिन्न शाखाओं में विभाजित हो चुका है और जाने या अनजाने अपने आपको 
सतत परिवर्तित परिस्थितियों के अनुकूल बनाने के लिए व्यापक परिवतेनों को 
स्वीकार करता रहा है। यही तथ्य सिद्ध करता है कि इनमें से कोई भी अकेला 
सम्पूर्ण मानव जाति का धर्म बनने के उपयुक्त नहीं है। प्रत्येक धर्म, जिस जाति 
से वह उत्पन्न हुआ, उस जाति की कुछ विशिष्टताओं का परिणाम है, और 
प्रतिफलस्वरूप उन्हीं विशिष्टताओं के संरक्षण और संवर्धन का कारण भी है; 
और इसीलिए इनमें से कोई भी सा्वभौम मानव प्रकृति के' उपयुक्त नहीं हो 
सकता। इतना ही नहीं, बल्कि प्रत्येक में एक अभावात्मक तत्त्व भी है। प्रत्येक 
मानव प्रकृति के एक विशिष्ट अंग की वृद्धि में सहायता देता हैं, पर उन अन्य 
सभी तत्त्वों को क्रुंठित कर देता है, जो उस जाति में नहीं थे, जिसमें उसकी उत्पत्ति 
हुई। इस प्रकार किसी एक धर्म का सार्वभौम हो जाना मनुष्य के लिए भयानक 
और पतनकारी होगा। 

संसार का इतिहास यह स्पष्ट दर्शाता है कि एक विश्वव्यापी राजनीतिक 
साम्राज्य स्थापित करने और एक विश्वव्यापी धार्मिक साम्राज्य स्थापित करने 
के दी स्वप्न बहुत समय से मनुष्य जाति के सम्मुख रहे हैं; परन्तु महानतम 
विजेताओं की योजनाएँ, संसार का एक अल्पांश विजब कर पाने के पूर्व ही, 
वारंवार उनके अधीनस्थ प्रदेशों के विद्रोह-विच्छेद से, भंग हो गयीं; और इसी 
प्रकार प्रत्येक धर्म अपने पालने से भली भाँति बाहर निकलने भी न पाया और 
विभिन्न मतों-सम्प्रदायों में विभकत हो गया। 


विवेकानन्द साहित्य रछडे 


फिर भी यह सत्य मालूम पड़ता है कि अनंत विविधता के साथ समस्त मानव 
जाति की सामाजिक और घधामिक एकता प्रकृति की योजना है। और यदि 
अल्पतम प्रतिरोध का मार्ग ही सच्चा कर्म-पथ है, तो मुझे ऐसा मालूम होता है 
कि प्रत्येक धर्म का यह मतों-संप्रदायों में विभक्त हो जाना जड़ एकरूपता की 
प्रवृत्ति को परास्त करके धर्म को जीवन्त रखने की प्रक्रिया ही है और हमें इस वात 
का स्पप्ट निर्देश मिलता है कि हमें कौन सा मार्ग अपवाकर आगे वढ़ना चाहिए। 

अतः ऐसा लऊूगता है कि अन्ततः मतों-संप्रदायों का तिरोभाव न होकर उनकी 
वृद्धि ही तव तक होती जायगी, जब तक प्रत्येक व्यक्ति अपने लिए एक संप्रदाय 
नहीं बन जाता। और फिर समस्त वर्तमान घर्मो के एक व्यापक दर्शन झास्त्र 
में विलय हो जाने पर ही एकता की पृष्ठभूमि प्रस्तुत होगी। पुराण-गाथाओं 
और कर्मकांडों में तो कभी भी एकता न आ सकेगी, क्योंकि हम भावसक्षेत्र की 
अपेक्षा वस्तुक्षेत्र में एक दूसरे से अधिक विभेद रखते हैं। एक ही सिद्धान्त को 
स्वीकार करते हुए भी लोग उसके प्रत्येक आदर्श उपदेप्टा की महत्ता के सम्बन्ध में 
मतभेद रखेंगे। 

अतः इस विलयन से दर्शन की एकता की उपलब्धि होगी, जो मानव जाति 
की एकता का आधार होगी और प्रत्येक व्यक्ति को स्वतन्त्रता देगी कि वह अपने 
गृह अबवा अपने मान्य मत को---जो इस एकता के दृष्टांत हों--चुन ले। यह 
विलयन सहस्रों वर्षो से स्वाभाविक रूप से चलता रहा है; केवल पारस्परिक 
विरोध के कारण ही वह दुःखद रूप से अवरुद्ध रहा है। 

अतः विरोब फैलाने के वजाय हमें विभिन्न जातियों के बीच एक दूसरे के 
उपदेशकों को भेजकर विचारों के पारस्परिक आदान-प्रदान में सहायता देनी 
चाहिए, जिससे कि मानव जाति को संसार के विविध धर्मो की शिक्षा दी जा सके; 
किन्तु हमें इस बात पर जोर देना चाहिए कि हम दूसरों का उपहास न करें अथवा 
उनकी चुटियों और शिथिलताओं से अपने जीवन-यापन के लिए अनुचित राम 
न उठायें, वल्कि उनकी सहायता करें, उनके प्रति सहानुभूति प्रदर्शित करें और 
उन्हें ज्ञान दें, जैसा कि ईसा से दो शताब्दी पूर्व भारत के महान्‌ बौद्ध सम्राट अशोक 
ने किया था। 

आजकल समूचे संसार में जिसे भौतिक ज्ञान कहा जाता है, उसके पक्ष में 
और आव्यात्मिक ज्ञान के विरोत्र में दुहाई दी जा रही है। प्राप्त जीवन और 
जगत्‌ को एक दृढ़तर आधार पर प्रतिष्ठित करने के लिए प्राप्त जीवन से जो 
परे है, आध्यात्मिक है, उसके विरुद्ध अभियान वड़ी तेज़ी से एक फ़ैज्ञन वनता जा 
रहा है, जिसके सम्मुख घामिक उपदेशक भी एक के वाद एक वड़ी तेज़ी से घुटने 
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टेकते जा रहे हैं। विचार-बून्य सनाज तो निस्सन्देह सर्वदा वाह्मयतः रोचक या 

त्कर पदार्थों का अनुनमन करता ही है; किन्तु जब वे लोग. जिनसे अधिक ज्ञान 
की अपेक्षा की जाती है, निरर्वक फ़ैथनों का अनृगमन करते है, भले ही वे दर्शना- 
भाचित घोषित किये गये हों, तो स्थिति चझोकजनक हो जाती है 

जब, इस वात का ता काइई भा अलस्वाकार नहीं करता कि हमारी इ्न्द्रियाँ 
जव तक अपनी प्रह्नतावस्था में हैं, तव तक वें हमें प्राप्त सर्वाधिक विष्वसनीय 
पय-प्रदर्णक हैं; और जिन तथ्यों का संग्रह उनके द्वारा होता है, वही हमारे 
समस्त मानव ज्ञान के सरचना का आवाराणशरा ह्‌। पर यदि इसका अर्थ कोई यह 
लेता है कि समस्त मानव ज्ञान इन्द्रियानुभूति मात्र 
करते हैं। यदि भौतिक विन्नानों का अर्थ ऐसी ज्ाखाएँ, जो केवरू 
इन्द्रियानुभूति पर ही आवारित और निर्मित हु और इसके अतिरिक्त अन्य किसी 
तथ्य पर नहीं, तो हमारा दावा है कि ऐसा विज्ञान न तो कभी था और न कभी 
हो सकेगा । और न कोई ज्ञान की आखा, जो केवल इन्द्रियानुभूति पर ही निर्मित 
हो, कभी कोई विज्ञान वन सकेंगी। 
इन्द्रियाँ निश्चय ही ज्ञान के उपादानों का संग्रह करती हैँ और उनके साम्ब 

और वैपम्य का निर्वारण करती हैं; पर यहीं पर उनकी गति रुक जाती है। 
पहली वात यह है कि तथ्यों के भौतिक संग्रह कुछ आध्यात्मिक घारणाओं--यथा 
देश-काल--के आश्रित्त हैं। दूसरे, तथ्यों का वर्गीकरण अयवा सामान्यीकरण 
किसी न किसी सूक्ष्म विचार की पृष्ठभूमि के अभाव में असम्भव है। सामान्यी- 
करण जितना उच्चतर होगा, उतनी ही अधिक आध्यात्मिक वह चृक्ष्म पृष्ठभूमि 
होगी, जिस पर निरपेक्ष तथ्यों का विन्यास किया जायगा। अब भूतद्वव्य, 
घक्ति, मन, नियम, कारणता, और दिक्‌-काल जैसे विचार तो अत्युच्च अमूर्ती- 
करण के परिणाम हैं, और इनमें से किसी एक का भी किसीने कमी इच्द्रियानुभव 
नहीं किया। दूसरे बब्दों में, ये पूर्णतः: जाध्यात्मिक हैं। फिर भी इन आध्या- 
त्मिक घारणाओं के विना किसी भी भौतिक तथ्य का समज्न सकना असम्भव 
है। इस प्रकार किसी गति का वोच तव होता हैं, जब किसी शक्ति से उसका 
संदर्म जुड़ जाता है, कुछ विज्ञिप्ट संवेदनाओं का बोध पदार्य-संदर्भ से होता है, 
छ बाह्य परिवर्तनों का बोध निवम-सन्दर्म से होता है, कुछ वैचारिक परिवर्तनों 
का वोब वृद्धि-संदर्भ से और किसी एकाकी व्यवस्था का बोध कारणता-संदर्भ 
होता है---काल और विधान से सम्बद्ध होकर ! फिर भी किसी भी व्यक्ति 
मत-द्वव्य अथवा शक्ति, विवान अथवा कारणता, दिक्‌ अथवा काल को नः 
कभी देखा है, न कभी उनकी कल्पना कं हूँं। 


, तो हम उस अस्वाॉकार 
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यह तक किया जा सकता है कि इन विविक्त घारणाओं का कोई अस्तित्व . 
ही नही है; और ये सारी कल्पनाएँ उन वर्गों से विछग या विच्छेद्य कुछ हैं ही 
नही, जितके कि ये विजिष्ट गुण मात्र हैं। 

भाव-कल्पनाएँ सम्भव हैं या नहीं, अथवा सामान्यीकृत वर्गों के अतिरिक्त 
भी कुछ है या नहीं--ऐसे प्रइनों से अलग इतना तो स्पष्ट है ही कि भूत-द्वव्य, 
वक्ति, दिकू, काल, कारणता, विधान अथवा मन को ऐसी इकाइयाँ माना गया 
है, जो सम्वन्बित वर्गों से भाव रूप में परिकल्पित की गयीं और (अपने आप में) 
स्वतन्त्र हैं; और यह कि जब उन्हें इस रूप में स्वीकार किया जाता है, तभी वे 
इन्द्रियानुभूत तथ्यों के व्याख्यात्मक समाधान वनकर सामने आती हैं। इसका 
अर्थ यह हुआ कि इन भावों-विचारों की सत्यता के अतिरिक्त इनके सम्बन्ध में 
दो तथ्य स्पप्ट रूप से सामने आते हैं--एक तो ये (तात्त्विक आध्यात्मिक) हैं; 
और दूसरे केवल ततात्त्विक रूप में ही ये भौतिक तथ्यों की व्याख्या कर पाते हैं, 
अन्यथा नहीं। 

बाह्य आन्तरिक के अनुरूप बनता है या आन्तरिक वाह्म के अनुरूप, भूत- 
द्रव्य मत की अनुरूपता स्वीकार करता है या मन भूत-द्रव्य की, परिवेश मानव मन 
को ढालता है या मानव मन परिस्थितियों को मोड़ देता है--यह एक प्राचीन, 
अति प्राचीन प्रश्न हैं, जो आज भी उतना ही नवीन और जीवन्त है, जितना 
कभी था। प्राथमिकता अथवा कारणता की समस्या से परे---और मन भूत ्वव्य 
का कारण है या भूत-द्वव्य मन का, इस पहेली का समाघान ढूँढ़ने की चेष्टा 
किये बिना भी--इत्तना तो स्पप्ट है कि, वाह्य का निर्माण आन्तरिक द्वारा 
चाहे हुआ हो, चाहे न हुआ हो, पर हम वाह्य को समझने में समर्थ हो सकें--- 
इसके लिए आवश्यक है कि वाह्मय आन्तरिक की अनुरूपता स्वीकार करे। हम 
यह मान भी लें कि वाह्य जगत्‌ ही आन्तरिक का कारण है, फिर भी हमें यह्‌ 
स्वीकार करना पड़ेगा कि हमारे मन के कारण-रूप में वाह्य जगत अज्ञात और 
अज्ञेय है, क्योंकि हमारे मन को उतना ही ज्ञान, या वाह्म जगत्‌ के उतने ही रूप 
का या दृश्य का ज्ञान, हो सकता है, जितना उसकी प्रकृति के अनुरूप या उसीकी 
प्रतिच्छाया हो। अब जो उसकी प्रतिच्छाया है--प्रतिविम्व है, वहु उसका कारण 
तो नहीं हो सकता। और फिर इस व्यापक अस्तित्व का वहू दृश्य जो मन के 
हारा समग्र से पृथक्‌ कर लिया जाता है, अवगत किया जाता है--जाना जाता 
है, वह तो निश्चय ही मन का कारण नहीं हो सकता, क्योंकि उसके अस्तित्व 
का ज्ञान ही मन में और मन के ही द्वारा होता है। 

इस प्रकार भूत-्वव्य से मन का निर्गमच असम्भव है। असम्भव ही नहीं, 
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असंगत भी है। क्योंकि यह तो एक प्रत्यक्ष तथ्य है कि अस्तित्व का वह अंध जो 
विचार और जीवन की विभिप्टताओं से विरहित है और जिसमें वाह्यत्व की 
विशिष्टता वर्तमान है, वही भूतद्व्य कहलाता है; और जो अंग बाह्मत्व से 
विरहित हैं और जिसे विचार और जीवन की विशिप्टताएँ उपलब्ध हैं, उसे मन 
कहा जाता है। अब मन से भूत-व्य की अबवा भूत-दरब्य से मन की उत्पत्ति 
सिद्ध करना प्रत्येक से उन गुण-चर्मो की अनुमित्ति करना है, जिनसे विरहित हम 
उन्हें मान चुके हैँ; और इत्तलिए मन अथवा भूत-द्वव्य की कारणता के सम्बन्ध में 
चलनेवाला सारा संघर्ष एक भाव्दिक पहेली भर है, उससे अबिक कुछ नहीं। 
और फिर इन समस्त वितर्कों के वीच मन और भूृत-द्रव्य--इन दोनों शब्दों के 
विविध अ्थों में प्रयुक्त करने की आन्ति भी नियमित रूप से दिखायी देती है। 
मन शब्द का प्रयोग यदि एक स्थान पर भूृत-द्वव्य से वाह्य और विरोबी तत्त्व 
के अर्थ में किया जाता है तो दूसरे स्थान पर उसका प्रयोग ऐसे तत्त्व के अर्थ 
में किया जाता है, जो मन और भूत-द्रव्य दोनों को समेटे हुए है, अर्थात्‌ जिसके 
वाह्मय और आन्तरिक दोनों ही अंश भौतिक पक्ष के हैं; भूत-दव्य शब्द का 
प्रयोग कभी तो एक वाह्य तत्त्व के संकुचित अर्थ में किया जाता है, जिसकी 
हमें इन्द्रियानुभूति होती है। और कभी उसका अर्थ होता है--एक ऐसा तत्त्व, 
जो वाह्य और आन्तरिक समस्त गोचर सृष्टि का कारण है। भौतिकवादी यह्‌ 
दावा करके आदर्णवादी को भयभीत कर देता हैं कि उसको अपने मन की 
उपलब्धि प्रयोगशाला के तत्वों से हुई है, जव कि उसका समस्त प्रयत्त प्रतिक्षण 
उस त्तत्त्व की अभिव्यक्ति के लिए होता है, जो समस्त त्तत््वों और अगुओं से परे 
है, वह तत्त्व जिसके परिणामस्वरूप वाह्य और आन्तरिक दोनों ही प्रकार के 
अस्तित्वों की स्थिति हैं और जिसे वह भूत्तद्वव्य कहता है। दूसरी ओर आद्ं- 
वादी भौतिकवादी के समस्त तत्त्वों और अणुओं को अपने विचार-जगत्‌ से ही 
उपलब्ध करना चाहता है, जब कि कभी कभी उस तत्त्व की भी झलरूक उसे मिलती 
है, जो मन और भूत-द्वव्य दोनों का ही कारण है और जिसे वह प्राय: ईश्वर कह- 
कर पुकारता है। इसका अर्थ यह हुआ कि एक पक्ष इस समस्त विद्व की व्याख्या 
उसके उस अंश से करना चाहता है,जो वाह्म हैं और दूसरा पक्ष उत्त अंग से 
व्याल्या करना चाहता है, जो आन्तरिक है। थे दोनों ही प्रवत्न असम्भव हैं। 
मन और भूत-व्य एक दूसरे की व्याल्या नहीं कर सकते--एक दूसरे का रहस्य 
नहीं खोल सकते। समस्या का एकमात्र समावान उस त्तत्त्व में खोजना पड़ेगा, 
जो मन और नृत-द्वव्य दोनों की ही अपने में समाहित कर लेता हैं। 

यह तक दिया जा सकता है कि मन के अभाव में विचार का अस्तित्व 
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असम्भव है, क्योंकि यदि हम यह कल्पना भी करें कि कोई ऐसा समय था, जब 
विचार का अस्तित्व नही था, तो निश्चय ही उस समय भूत-द्रव्य का भी--जैसा 
कि उसे हम जानते हैं, अस्तित्व नही हो सकता था। दूसरी और यह कहा जा 
सकता है कि चूँकि अनुभव के अभाव में ज्ञान असम्भव है और चूँकि अनुभव वाह्य 
विश्व की पूर्व कल्पना करता है, इसलिए मन का अस्तित्व--जैसा कि उसे हम 
जानते हैं---भूत-द्रव्य के अस्तित्व के अभाव में असम्भव है। 

और न यही सम्भव है कि इन दो में से किसीका प्रारम्भ हुआ हो। सामा- 
स्यीकरण ज्ञान का सार-तत्त्व है। समताओं के एक कोष के अभाव में सामान्यी- 
करण असम्भव है। पूर्वानुभूति के अभाव में तुलना भी असम्भव है। इस प्रकार 
पूर्व ज्ञान के अभाव में ज्ञान भी असम्भव है---और चूंकि ज्ञान के लिए विचार 
और भूत-द्वव्य दोनों का अस्तित्व आवश्यक है, अतः ये दोनों ही अनादि हैं। 

और फिर उस पृष्ठभूमि के अभाव में, जिस पर निरपेक्ष इन्द्रिय-प्राह्म 
तथ्यों की एकता स्थापित होनी है, सामान्यीकरण, जो इन्द्रिय-ज्ञान का सार- 
तत्त्व है, असम्भव है। जैसे चित्र के लिए चित्रपट अनिवार्य है, वैसे ही समस्त 
वाह्म दृष्टिगोचर तथ्यों के संगठन से विश्व की एक घारणा का रूप ग्रहण करने 
के लिए भी एक पृष्ठभूमि अनिवार्य है। यदि बाह्य विद्व के लिए हमारा विचार 
या हमारा मन चित्रपट का काम करता है, तो विचार और मन के लिए भी किसी 
दूसरे चित्रण की आवश्यकता है। मन चूंकि विविध भावनाओं और इच्छाओं 
की एक श्वृंखला है, न कि स्वयं एक इकाई, इसलिए उसे अपनी एकता की पृष्ठ- 
भूमि के लिए अपने अतिरिक्त किसी अन्य तत्त्व की आवश्यकता है। यही समस्त 
विश्लेषण रुक जाता है, क्योंकि एक यथार्थ एकत्व की उपलब्धि हो गयी है। 
किसी भी मिश्र तत्त्व का विदलेषण तब तक नहीं रुकता, जब तक एक अविभाज्य 
इकाई की उपलब्धि नहीं हो जाती। फिर जो तत्त्व विचार और भूतद्वव्य दोनों 
के ही लिए ऐसी अविभाज्य इकाई के रूप में उपलब्ध हो, वह निश्चय ही समस्त 
अस्तित्व का अन्तिम अविभाज्य आधार होगा, क्योंकि उससे आगे और बिद्ले- 
पण की हम कल्पना ही नहीं कर सकते; और न इससे आगे विश्लेषण की कोई 
आवद्यकता ही है; क्योंकि इसमें हमारो समस्त वाह्म और आन्तरिक ज्ञानानुभूति 
का विश्लेपण सम्मिलित हैं। इस प्रकार अब तक हमने यह देखा कि हमारे मानसिक 
और भौत्तिक जगत्‌ की सम्पूर्ण समप्टि और उससे भी परे वह कुछ, जिस पर इन 
दोनों की छीछला चल रही है--बही हमारी खोज का, हमारे विइलेपण का परिणाम है। 

अब यहै जो कुछ' परे है, वह हमारे इन्द्रिय ज्ञान में सम्मिलित नहीं है : यह 
एक तकंसिद्ध आवश्यकता है, और इसकी अनिवंचनीय सत्ता की अनुभूति की 
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भावना हमारे समस्त इन्द्रिय ज्ञान में अन्तनिहित है। हम यह भी अनुभव करते 
हैं कि अपने विवेक और सामान्यीकरण की अपनी शक्ति के प्रति हमारी सत्य- 
निष्ठा ही हमें इस अनिर्वेचनीय कुछ” की ओर बरवस ले जाती है। 

जोर देकर यह कहा जा सकता है कि हमारे मानसिक और भौतिक जगत्‌ 
के परे ऐसे किसी तत्त्व की स्वयंसिद्ध स्वीकृति की कोई आवश्यकता ही नहीं है। 
जगत्‌ की सम्पूर्ण समष्टि ही वह सब कुछ है, जो हम जानते हैं अथवा जान सकते 
हैं; और उसकी व्याख्या करने के लिए उसके अतिरिक्त उससे परे और किसी 
तत्त्व की आवश्यकता नही है। इन्द्रियों से परे कोई भी विश्लेषण असम्भव है, « 
और किसी भी ऐसी वस्तु का अनुभव जिसमें सबका अन्तर्भाव हैं---सवका निवास 
है, भ्रम मात्र है। 

तो हम यह देखते हैं कि प्राचीनतम काल से विचारकों की दो शाखाएँ रही 
है। एक पक्ष का दावा यह है कि मानव मन की धारणाओं और कल्पनाओं 
के सर्जन की अनिवार्य आवश्यकता ही ज्ञानोपलब्धि की प्रकृत पथ-प्रदर्शिका 
है, और इस  प्रक्रिवा का तब तक विराम नहीं होता, जब तक हम जगतातीत 
नहीं हो जाते और हमें एक ऐसी घारणा की उपलब्धि नहीं होती, जो सर्वथा 
निरपेक्ष और देश, कार एवं निमित्त से परे हो। अब यदि इस परम घारणा की 
उपलब्धि समस्त वैचारिक एवं भूत-द्वव्य--जगत्‌ का क्रमिक विश्लेषण करने पर 
ही हो सकंती हो--स्थूल को लेकर सूक्ष्म और सुक्ष्म से सुक्ष्मतर के विधघटन की 
सिद्धि द्वारा; जब तक कि हमें उस तत्त्व की प्राप्ति न हो, जो अन्य सभी पदार्थो 
का समाघान हो---तो यह स्पष्ट है कि इस अंतिम परिणाम से परे जो कुछ भी 
है, वह सब इसीका क्षणिक परिवर्तित रूप है, इसलिए यह अंतिम परिणाम ही 
सत्य है और शेष सभी कुछ उसकी छाया मात्र है। अतः वास्तविकता या सत्य 
हमारी इन्द्रियों में नही, उनसे परे है। दूसरी ओर, दूसरे पक्ष का दावा है कि 
विश्व में एकमात्र वास्तविकता या सच्चाई वही है, जो हमारी इन्द्रियाँ हमें 
उपलब्ध कराती है; और यद्यपि हमारी समस्त इन्द्रियानुभूति पर किसी इन्द्रिया- 
तीत तत्त्व की भावना छायी रहवी है, फिर भी वह केवल हमारे मन की प्रवंचना 
मात्र है और इसलिए अयथार्थ है। 

इस प्रकार किसी अपरिवर्तनशील चिरन्तन तत्त्व की धारणा के अभाव में 
परिवंवनशीरू पदार्थ कभी समझा ही नहीं जा सकता; और यदि तर्क किया 
जाय कि जिस अपरिवर्तनशील तत्त्व के साथ हम परिवर्तेनशील का संदर्भ जोड़- 
कर उसे समझते हैं, वह स्वयं भी केवल सापेक्ष रूप में ही अपरिवर्तेनशील है, 
अन्यथा वह स्वयं भी परिवर्ततनशील है और इसलिए उसका संदर्भ किसी अन्य 
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अपरिव्तेनशील तत्त्व के साथ जोड़ना होगा और यह गति यथाक्रम चलती रहेगी, 
तो हमारा कहना यह है कि यह खांखला चाहे जितनी लम्बी हो, किन्तु यह तथ्य 
ही कि हम अपरिवर्तनशील शक्तियों के अभाव में परिवर्तन को समझने में असमर्थ 
हैं, हमें विवश कर देता है कि हम समस्त परिवर्तनशील तत्त्वों की पृष्ठभूमि के 
रूप में एक अपरिवर्तनशील तत्त्व का अस्तित्व स्वयंसिद्ध मान लें। और किसी- 
को भी यह अधिकार नहीं है कि वह सम्पूर्ण के एक अंश को सही मान ले और 
दूसरे अंश को मनमाने ढंग से अस्वीकार कर दे । यदि कोई मुद्रा के एक पहल 
को स्वीकार करता है, तो उसे उसके दूसरे पहलू को भी स्वीकार करना होगा, 
चाहे वह कितना ही नापसन्द उसे क्‍यों न हो। 

और फिर अपनी प्रत्येक चेप्टा से मनुप्य अपनी स्वतन्त्रता की घोषणा करता 
है। सर्वोच्च विचारक से लेकर घोर अज्ञानी व्यक्ति तक प्रत्येक जानता है कि 
वह स्वतन्त्र है। थोड़ा सा सोचने पर भी प्रत्येक मनुप्य यह अनुभव करता है 
कि उसके प्रत्येक कार्य के पीछे प्रेरक प्रयोजन और परिस्थितियाँ भी हैं, और 
उन्हीं प्रयोजनों और परिस्थितियों में उसके विशिष्ट कार्य की अनुमित्ति उतनी 
ही दृढ़ता से की जा सकती है, जितनी दृढ़ता से निमित्त-श्वृंखछ में किसी दूसरे 
तथ्य की । 

यहाँ फिर वही कठिनाई आ पड़ती है। मनुष्य की इच्छा कार्य-कारणवाद से 
उतनी ही दृढ़ता के साथ भावद्ध है, जिस दुढ़ता से किसी छोटे पौधे का बढ़ना 
अथवा किसी पत्थर का गिरना, और फिर भी इस समस्त वन्बन के बीच स्वतंत्रता 
का अविनश्वर विचार विद्यमान है। तो फिर यहाँ भी समप्टि-पक्ष यही घोषणा 
करेगा कि स्वतंत्रता का विचार भ्रम है और मनुप्य सर्वेधा अनिवायेता का 
दास है। 

अब एक ओर तो, स्वतन्त्रता को श्रम घोषित कर उसकी सत्ता की अस्वीकृषति 
कोई समाधान नहीं है; दूसरी ओर, हम यह क्‍यों न कहें कि आवश्यकता अथवा 

वनन्‍्चन अथवा कारणता का विचार अज्ञानियों का एक भ्रम मात्र है। कोई भी 
सिद्धान्त जो विवेच्च तथ्यों में से उन सबको पहले काटकर अलग फेंक देता है, 

जो उसके अनुकूल नहीं पड़ते और तब अपने अनुकूछ तथ्यों को कछेकर समग्र की 
व्याख्या का दावा करता है, स्पप्टतः एक अआमक सिद्धान्त है--अशुद्ध सिद्धान्त 
है। अतः हमारे लिए एकमात्र थेप मार्ग यही है कि हम स्वीकार करें कि प्रथमतः 
न गरीर स्वतन्च है और न इच्छा ही, वल्कि मन और शरीर दोनों से परे निश्चय 
ही कोई ऐसा दठत्व होगा जो स्वततन्त्र है और. . . 


आर्य और तमिल 


सचमुच एक विविध जातियों का अजायवघर ! हाल ही में प्राप्त हुए सुमात्रा 
खूंखला के अर्दध-बानर (४०-००) का कंकाल खोजने पर यहाँ भी कहीं 
मिल जायगा। डोलमेनों की कमी नहीं है। पत्थर के औज्ञार कहीं से भी खोद- 
कर निकाले जा सकते हैं। किसी समय झीलवासी--कम से कम सरितावासी 
लोगों की बहुतायत रही होगी। गुृहावासी और पत्तियाँ पहननेवाले तो अब भी 
मिलते हैं। जंगलों में रहनेवाले आदिम आखेटक तो देश के विभिन्न भागों में 
आज भी दिखायी देते हैं। फिर और अधिक एऐतिहास्कि विभेद हैं: हब्शी- 
कोलारी, द्रविड़ और आर्ये। और ससय समय पर इनमें समा गये हैं लगभग 
सभी ज्ञात और अनेक अब तक अज्ञात जातिप्रों के घाव--विविध मंगोरू वर्ग, 
मंगोल, तातार और भाषाविज्ञानियों के तथाकथित आर्य लोग। और फ़िर यहाँ 
हैं फ़ारसी, यूनानी, यूंची, हुण, चिन, सीदियत और अन्य अनेक जो घुल-मिलकर 
एक हो गये---यहूदी, पारसी, अरव, मंगोल आदि से लेकर समुद्री डाकुओं और 
जमंनी के जंगलों के सरदारों के वंशज तक, जो अभी तक आत्मसाव नहीं किये 
जा सके--मानवता का महासागर, इन जातीय ऊमियों से निर्मित जो उद्देलित, 
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उत्तेजित, उबरूती हुई सतत परिवर्तित रूप में संघर॑रत धरातरू तक उठती, 
फंलती और छोटी लहरों को उदरस्थ करती हुई फिर शान्त हो जाती है--यह 
है भारत का इतिहास ! 

प्रकृति के इस पागरूपन के बीच प्रतिस्पर्डधी पक्षों में से एक ने एक व्यवस्था 
खोज निकाली, और अपती उच्चतर संस्कृति के बल से, भारतीय मानव-समाज 
के अधिकांश को अपने प्रभुत्व में ले आने में समर्थ हुआ। 

इस उच्चतर जाति ने अपने को आर्य जाति कहा और उसकी व्यवस्था थी 
वर्णाश्रमाचार---तथाकथित जाति-्यवस्था। 

निस्सन्देह आये जाति के लोगों ने अपने लिए, जान-वृश्चकर या अनजाने ही, 
काफ़ी विश्येषाधिकार सुरक्षित रखे; फिर भी जाति-व्यवस्था सर्देदा बड़ी छूचीली 
रही है, कभी कभी तो इतनी रचीलो कि सांस्कृतिक दृष्टि से जति निम्न स्तरीय 
लोगों के स्वस्थ अम्युदय की उसमें सम्भावना ही नहीं रही। 
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कम से कम सैद्धान्तिक दृष्टि से जाति-व्यवस्था ने समूचे भारत को सम्पत्ति 
के और तलवार के प्रभुत्व में न ले जाकर बुद्धि के---आध्यात्मिकता द्वारा परि- 
शुद्ध और नियंत्रित बुद्धि के--निर्देशन में रखा। भारत की प्रमुख जाति आर्यो 
की सर्वोच्च जाति--ब्राह्मण है। 

वाह्य रूप में अन्य देशों की सामाजिक व्यवस्थाओं से भिन्न होते हुए भी, आर्यो 
की जाति-व्यवस्था सूक्ष्म दृष्टि से देखने पर दो बातों के अतिरिक्त अन्य बातों में 
अधिक भिन्न नहीं है: 

पहल! भेद यह है: अन्य प्रत्येक देश में सर्वोच्च सम्मान क्षत्रिय को--जिसके 
हाथ में तलवार है, दिया गया है। रोम के ऐोप अपना वंशोद्भव राइन नदी के 
तट पर के किसी डाकू सरदार से सिद्ध करके प्रसन्न होंगे। भारत में सर्वोच्च 
प्रतिष्ठा शान्ति के उपासक को--श्रमण, ब्राह्मण, भगवत्पुरुष को--दी गयी है। 

भारत का महानतम सम्राद भी यह सिद्ध करके प्रसन्न होगा कि उसका 
वंशोद्भव किसी पुूरातन ऋषि से हुआ था, जो वनवासी, सम्भवतः विरागी था, 
जिसके पास कुछ भी न था, जो अपनी दैनिक आवश्यकताओं के लिए ग्रामवासियों 
पर निर्भर रहता था और जो आजीवन इस छौकिक जीवन और मृत्यु के उपरान्त 
पारछौकिक जीवन की सगस्याओं को सुलझाने का प्रयत्त करता रहा। 

दूसरी बात है इकाई का विभेद। अच्य प्रत्येक देश का जाति-विधान एक 
व्यक्ति को--स्त्री हो या पुरुष--पर्याप्त इकाई मानता है। सम्पत्ति, शक्ति, बुद्धि 
अथवा सौन्दर्य किसी भी व्यक्ति के लिए अपने जन्म का जातीय स्तर त्याग कर 
'कहीं भी ऊपर उठ जाने के लिए पर्याप्त साधन होते हैं। 

यहाँ भारत में इकाई एक जातीय समुदाय के सभी सदस्पों को लेकर बनती है। 

यहाँ भी व्यक्ति को इस बात का पूरा अवसर है कि एक निम्न जाति से उठकर 
उच्च या उच्चतम जाति तक पहुँच जाय: केवल एक शतं है, परमार्थवाद के 
जन्मदाता इस देश सें, व्यक्ति को विवश किया गया है कि वह अपनी समूची जाति 
को अपने साथ ऊपर उठाये। 

भारत में अपनी सम्पत्ति, शक्षित अथवा अन्य किसी गुण के वर पर अपने 
जातीय वन्धुओं को पीछे छोड़कर अपने से उच्चतर छोगों के साथ तुम भाईचारा 
स्थापित नही कर सकते; जिन्होंने तुमको गुण या विशेषता के अर्जन में सहायता 
दी, उन्हें उसके सुफल से वंचित करके बदले में तुम केवल घृणा नही दे सकते। 
भारत में यदि तुम अपने से उच्चतर जाति के स्तर पर उठता चाहते हो, तो पहले 
'तुमको अपनी समूची जाति को उठाना होगा, और तब तुम्हारी उन्नति के मार्ग 
में बाबा डालनेवाली, तुमको पीछे रोक रखनेवाली कोई वात नहीं रह जाती। 
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जातियों के सम्मिलन या सम्मिश्रण की ,यही भारतीय पद्धति' है और 
अनादि काल से यह चली आ रही है; भारत में, किसी भी अन्य देश की अपेक्षा 
आये और द्रविड़” जैसे शब्दों का केवल भाषाशास्त्रीय महत्त्व ही है, और तथा- 
कथित कपालास्थिमूलक विभेद करने का तो कोई समुचित आधार ही नहीं 
मानता। 

ठीक यही स्थिति ब्राह्मण” और क्षत्रिय जैसे नामों की है। ये सभी नाम 
किसी एक समुदाय विशेष के सामाजिक पद का ही बोघ कराते हैं, जो स्वतः 
सर्वोच्च पद पर पहुँच जाने पर भी, निरन्तर अस्थिर रहता है और निम्न समु- 
दायों अथवा विदेशी लोगों को अपने में स्वीकार करने के लिए विवश होने पर 
निरन्तर विवाह-बन्घन आदि के विषय में निषेध हारा अपनी पृथक्‌ विशिष्टता 
को स्थिर बनाये रखने का प्रयत्त करता रहता है। 

जिस किसी जाति में शस्त्र-बल आता है, वह क्षत्रिय हो जाती है; जिस किसी 
जाति में ज्ञान-बल आता है, वह ब्राह्मण हो जाती है; और जिस किसी जाति में 
घन-बर आता है, वह वैश्य हो जाती है। 

जो भी समुदाय अपने वांछित लक्ष्य तक पहुँच जाता है, वह निश्चय ही 
अपने को नवागंतुकों से पृथक रखने का प्रयत्न करता है। इसके लिए वह अपने 
वर्ण में ही. उपवर्णो की सृष्टि करता है। पर तथ्य यह है कि अन्ततः वे सब घुल- 
मिलकर एक हो जाते हैं। यह प्रक्रिया समूचे भारत में हमारी आँखों के सामने 
ही हो रही है। 

स्वाभाविक है कि एक समुदाय अपनी उन्नति कर लेने पर अपने विशेषा- 
घिकारों को अपने ही तक सीमित-सुरक्षित रखने का प्रयत्न करता है। अतः 
जब कभी किसी राजा की सहायता मिल सकना सम्भव हो सका, तभी उच्च वर्णो, 
विशेषकर ब्राह्मणों ने निम्न वर्णो की उच्चाकांक्षाओं को शस्त्र-बछ से भी-- 
यदि वैसा करना व्यावहारिक था--दबा देने का प्रयत्व किया। पर प्रश्न तो 
यह है कि क्या उन्हें सफलता मिली ? अपने पुराणों और उपपुराणों का सूक्ष्म 
अवलोकन करो, विशेषकर वृहत्युराणों के स्थानीय खण्डों का अध्ययच करो और 
जो कुछ तुम्हारे चतुदिक हो रहा है उस पर दृष्टिपात करो, तो तुमको इस प्रश्न 
का उत्तर मिल जायगा। 

विविध जातियों के होते हुए भी और विवाह-सम्बन्ध के एक ही जाति की 
उपजातियों में सीमित रखने की आधुनिक प्रथा के होते हुए भी (यद्यपि यह प्रथा 
सा्वभौम नहीं है), हम हिंन्दु लोग सभी सम्भव अर्थों में एक संकर जाति हैं। 

आये और तमिल” झब्दों का जो कुछ भी भाषाशास्त्रीय महत्व हो, हम 
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यह स्वीकार भी कर लें कि भाय्तीय मानव-समाज के ये दो महान्‌ उपभेद पश्चिमी 
सीमान्त के परे कहीं से आये थे, फिर भी तथ्य यह है कि इन दोनों के बीच की 
विभाजक रेखा प्राचीनतम काल से भाषा ही रही है, रक्त नहीं। वेदों में वणित 
दस्युओं की शारीरिक कुरूपता का चित्र खींचनेवाली जुगुप्सापूर्ण उपमाओं में से 
एक भी उपभा मभहान्‌ तमिल जाति पर छागू नहीं होती। सचमुच यदि आर्यो 
और तमिल लोगों के बीच मृखश्री की प्रतियोगिता हो, तो कोई भी समझदार 
व्यक्ति परिणाम की भविष्यवाणी करने का साहस नहीं कर पायेगा। 
भारत में किसी भी जाति की वलातू अधिकृत जन्मजात श्रेप्ठता कोरी कपोल 
कथा मात्र है; और हमें दुःख के साथ कहना पड़ता है कि भारत के अन्य किसी 
भाग में इस कपोल-कल्पना को प्रसार के लिए उतनी उपर भूमि नहीं मिली,. 
जितनी भाषामृलक विभेदों के कारण, दक्षिण भारत में उरो मिली। 
दक्षिण भारत के उस सामाजिक अत्याचार के विवरण में हम जान-बूझ्कर 
नहीं पड़ना चाहते, ठीक वैसे ही जैसे ब्राह्मणों तथा अन्य आधुनिक जातियों की 
उत्पत्ति के विवेचन में हम नहीं गये। हमारे लिए मद्रास प्रेसीडेन्सी के ब्राह्मणों 
एवं अव्राह्मणों के मध्य भावनाओं के अतिशय तनाव की स्थिति की ओर ध्यान 
देना ही पर्याप्त है। 
हमारा विश्वास है कि भारतीय वर्ण-व्यवस्था भगवान्‌ द्वारा मनुष्य को दी 
गयी सर्वोत्कृप्ट सामाजिक व्यवस्थाओं में से एक है। हमारा यह भी विश्वास 
कि, यद्यपि अनिवायं त्रुटियों ने, विदेशी वाघाओं और उपद्रवों ने, तथा सर्वाधिक 
रूप में, जो ब्राह्मण की उपाधि के योग्य भी नहीं हैं, ऐसे अनेक ब्राह्मणों के अतिशय 
अज्ञान और मिथ्याभिमान ने अनेक प्रकार से इस परम गौरवमयी भारतीय व्यवस्था 
को समुचित रूप से सफल होने में बाबा पहुँचायी है और उसे कुण्टित कर दिया 
फिर भी इस व्यवस्था ने भारत का अदभुत कल्याण किया है और निश्चय 
ही भारतीय मानव-समाज को अपने लरूब्य तक पथ-प्रदर्शन करने का श्रेय इसी 
व्यवस्था के भाग्य में है। 
हम दक्षिणापथ के ब्राह्मणों से प्रार्थना करते हैं कि वे भारत के आदर्ण को--- 
मृतिमान पवित्रता जैसे पवित्र और स्वयं भगवान्‌ जैसे मंगलमय ब्राह्मणों के संसार 
निर्मित करने के आदर्श को--भुला न दें। महाभारत वताता है कि आदि ऐसा' 
ही था और अन्त भी ऐसा ही होगा। 
तो फिर जो अपने को ब्राह्मण कहलाने का दावा करता है, उसे अपना दावा 
प्रथमतः ब्राह्मण की आध्यात्मिकता का प्रकाथ करके और दूसरे अन्य लोगों को 
अपने स्तर तक उठा करके सिद्ध करना चाहिए। प्रत्यक्ष तथ्य तो ऐसा लगता: 
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है कि ब्राह्मणों में से अधिकांश केवल अपने जन्म या वंश के मिथ्याभिमान में फूले 
घूमते हैं; और कोई भी देशी या विदेशी छह्माचारी, जो उनके इस मिथ्याभिमान 
और जन्मजात आलरूस्य को भरपूर मिथ्या-प्रशस्ति से बढ़ावा देता है, वही उन्हें 
सर्वाधिक तुष्टि देता प्रतीत होता है। 

ब्राह्मणो, सावधान ! ! यह मृत्यू का लक्षण है। उठो, और अपना पीरुष 
प्रकट करो। अपना ब्राह्मणत्व दीप्त करो, अपने आसपास के अब्नाह्मणों को ऊपर 
उठाकर---प्रभु-भाव से नही, अन्बविश्वासों और पूर्व-पर्चिम के प्रपंचों के सहारे 
पनपनेवाले विक्लत घातक अहंभाव से नहीं,--- वल्कि सेवक की भावना के साथ 
दूसरों को ऊपर उठाकर ! क्योंकि सचमुच जो सेवा करना जानता है, वही शासन 
करना जानता है! 

ब्राह्मणेतर समुदाय भी वर्ण-विद्वेष की आग भड़काने में अपनी शक्ति का 
अपव्यय करते रहे हैं, जो इस समस्या के हल के लिए व्यर्थ और निरर्थक है। 
और प्रत्येक अहिन्दू को इस आग में ईंधन डालते हुए अत्यधिक हर्प होता है। 

इन अन्तर्व्ण-विद्वेषों, इन अन्तजत्तीय-संघर्थों से तो एक पग भी प्रगति नहीं 
की जा सकती, एक भी कठिनाई दूर नही की जा सकती; केवल इतना हो सकता 
है कि यदि यह आग भड़के और लपदें उठने लगें, तो घटना-चक्त की कल्याणप्रद 
प्रगति भी ठप्प हो जाय, शायद सदियों के लिए ! ! 

यह तो वौद्धों की राजनीतिक महाभूलों की पुनरावृत्ति ही होगी। 

इस अज्ञानजन्य कोलाहल और घृणा के वातावरण में पण्डित डी० सवरिरॉयन 
को एकमात्र उपयुक्त, युक्तिसंगत और विवेकपूर्ण मार्ग का अनुसरण करते देख- 
कर हमें बड़ा हर्ष होता है। मूर्खतापूर्ण निरर्थंक झगड़ों में अपनी अमूल्य शक्ति 
का अपव्यय करने के वजाय पण्डित सवरिरॉयन ने सिद्धान्त-दीपिका' में आर्य 
और तमिल छोगों का सम्मिश्रण' ज्ीर्षक अपने लेखों में, अति साहासेक पाइचात्य 
भाषाशास्त्र द्वारा उत्पन्न किये गये व्यापक भ्रम को दूर करने का ही प्रयत्न नही 
किया, वरन्‌ दक्षिण भारत की जाति अथवा वर्णमूलक समस्या के स्वस्व ज्ञान 
का मार्ग भी प्रद्मस्त किया है। 

भीख माँगने से कभी किसीकों कुछ नहीं मिछा। मिलता हमें वही है, जिसके 
हम पात्र होते हैं। योग्यता की पहली सोढ़ी हैँ बभिलापा; और हम सफल 
अभिलापा उसी पदार्थ की करते हैं, जिसके योग्य हम अपने जापको अनुभव 
करते हैं। 

जतः तथाकथित बारं-सिद्धान्त और उसकी घातक स्वयंसिद्धियों द्वारा 
युने मकड़ी के जालों का मृदु पर स्पप्ट उन्मूलन नितान्त जावश्यक है,--देक्षिय 
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भारत के लिए तो विशेष रूप से। और उतनी ही आवश्यक है उचित आत्म- 
सम्मान की भावना, जो आर्य जाति के महान्‌ पूर्वजों में से एक तमिल छोगों के 
जतीत गौरव से उत्पन्न हुई हो। 

पाइचात्य सिद्धान्तों के बावजूद भी हम आये! शब्द की उस परिभाषा को 
ही स्वीकार करते हैं, जो हमारे धर्मग्रन्थों में दी हुई है और जिसके अनुसार वही 
लोग आये हैं, जो आजकल हिन्दू कहलाते हैं। यह आये जाति, जो स्वयं संस्क्ृत- 
भाषी और तमिल-भाषी दो महान्‌ जातियों का सम्मिश्रण है, समस्त हिन्दुओं 
को समान रूप से अपने वृत्त में ले लेती है। इस बात का कोई अर्थ नहीं--कोई 
महत्त्व नहीं कि कुछ स्मृतियों में शूद्रों को इस उपाधि से वंचित रखा गया है, 
क्योंकि शूद्र उस समय सम्भाव्य आये थे और आज भी प्रारम्भिक दीक्षावस्था 
में आये हैं। 

यद्यपि हम यह जानते हैं कि पण्डित सवरिरॉयन की प्रस्थापनाएँ अपेक्षाकृत 
दुबेल भित्ति पर हैं, यद्यपि वैदिक नामों और जातियों की जो व्याख्याएँ उन्होंने 
व्यापक रूप से दी है, उनसे हम असहमत हैं, फिर भी हमें प्रसन्नता है कि उन्होंने 
>-यदिं हम संस्कृत-भाषी जाति को भारतीय सम्यता का जनक मानें तो--उस 
जाति की संस्कृति के सम्बन्ध में उपयुक्त अनुसन्धान प्रारम्भ करने का कार्य हाथ 
में लिया है, जो महात्‌ भारतीय सभ्यता की जननी है। 

हमें इस बात की प्रसन्नता है कि वह साहसपूर्वक प्राचीन तमिल लोगों की 
अक्कादो-सुमेरीय जातीय एकता का सिद्धान्त आगे बढ़ा रहे हैं। और इससे 
हमें उस महान्‌ सभ्यता के रक्त पर गव होता है, जो अन्य सभी समभ्यताओं से 
पहले फली-फूली---जिसकी प्राचीनता की तुलना में आये और सेमेटिक सभी 
बच्चे मालूम होते हैं। 

हम तो यह भी कहना चाहेंगे कि मलावार मिस्रवासियों का पन्‍्ट' देश ही नहीं 
था, वल्कि एक जाति के रूप में समस्त मिस्रवासी वस्तुतः मलावार से ही सागर 
पार करके नील नदी के मुहाने में प्रविष्ट हुए और नील नदी के मार्ग का अनुसरण 
करते हुए उत्तर से दक्षिण फैले; और इसी पन्‍्ट' देश को वे लोग पुण्यात्माओं के 
लोक के रूप में लालसापूर्वक स्वंदा स्मरण करते रहे हैं। 

यह सही दिशा में उठाया गया क़दम हैं। तमिल बोलियों और संस्कृत 
साहित्य, दर्शन और घम में उपलब्ध तमिल तत्त्वों के अधिक सुष्ठु अव्ययन से 
निश्चय ही अधिक विवरणात्मक और अधिक सतर्क कार्य भविष्य में सम्पन्न 
होगा। और जो लोग तमिल मुहावरों को मातृभाषा के रूप में सीखते हैं, उनसे 
अधिक समर्थ इस कार्य को सम्पन्न करने के लिए और कौन है? 
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और जहाँ तक हम वेदान्तियों और संन्यासियों की बात है, हमें बेदों के अपने 
संस्क्रत-भाषी पूर्वजों पर गव॑ है; हमें अपने तमिल-भाषी पूर्वजों पर अभिमान 
है, जिनकी सम्यता ज्ञात सभ्यताओं में सबसे प्राचीन है; हमें अपने कोलारी 
पूर्वजों पर गवे है, जो इन दोनों से ही प्राचीन थे--जो जंगलों में रहते थे और 
आखेट करते थे; हमें अपने उन पूर्वजों पर अभिमान है, जो पत्थर के आयुध 
प्रयोग में लाते थे--मानव जाति के वे प्रथम पुरुष; और यदि विकासवाद का 
सिद्धान्त सत्य है, तो हमें अपने अन्य जीवधारी पूर्वजों पर अभिमान है, क्योंकि 
वे स्वयं मनुष्य से ही पूर्ववर्ती हैं। हमें गव॑ है कि हम समस्त चेतन या अचेतन 
विद्व के उत्तराधिकारी वंशज हैं। हमें गये है कि हम जन्म लेते हैं, कर्म करते है 
और यातनाएँ झेलते हैं; हमें और भी अधिक गवे है कि अपना कार्य समाप्त हो 
जाने पर हम मृत्य्‌ को प्राप्त होते हैं और सदा स्वंदा के लिए उस छोक में प्रवेश 
करते हैं, जिसमें फिर और कोई मायाजाल नहीं है। 


फिल्न> 


सामाजिक सम्मेलन माषण 


'ईइवर ने देशी लोगों को उत्पन्न किया, ईश्वर ने यूरोपीय लोगों को उत्पन्न 
किया, किन्तु वर्णसंकर लोगों को किसी अन्य व्यक्ति ने उत्पन्न किया'--एक 
भयंकर पाखण्डी अंग्रेज को ऐसा कहते हमने सुना था। 

हमारे सम्मुख न्यायाथीश रानाडे का उद्घाटव भाषण है, जिसमें भारतीय 
'समाज-सम्मेलन' को सुधारवादी उत्कण्ठा व्यक्त की गयी है। इस भाषण में 
प्राचीन काल के अन्तर्जातीय विवाहों के उदाहरणों की एक हरूम्वी तालिका है, 
प्राचीन क्षत्रियों की उदार भावना की पर्याप्त चर्चा है, विद्यार्थियों के लिए 
कल्याणकारी गंभीर परामर्श है; और यह सब सत्यनिष्ठ सद्भावना के साथ, भाषा 
की इतनी शिष्टता के साथ व्यक्त किया गया है, जो सचमुच स्तुत्य है। 

फिर भी भाषण का अन्तिम भाग, जिसमें पंजाव में प्रवक नवीन आन्दोलन 
के प्रचार के लिए, जिसे हम निश्चय ही आये समाज मानते हैं, जिसकी स्थापना 
एक संन्यासी ने की है, उपदेशकों के एक दल की स्थापना का सुझाव दिया गया 
है, हमें आइचयं में डाल देता है और हम अपने से यह प्रश्न पूछते रह जाते हैं : ऐसा 
लगता है कि भगवान्‌ ने ब्राह्मणों को उत्पन्न किया,. भगवान्‌ ने क्षत्रियों को उत्पन्न 
किया, किन्तु संन्‍्यासियों को किसने उत्पन्न किया? 

प्रत्येक ज्ञात धर्म में संन्यासी होते रहे हैं और हैं। हिन्दू संन्यासी हैं, वीद्ध 
संन्यासी हैं, ईसाई पादरी हैं और इस्लाम को भी अपनी इस प्रथा की कठोर 
अस्वीकृति छोड़नी पड़ी और भिक्षु, फ़कोरों या संन्यासियों की एक सम्पूर्ण श्रृंखला 
स्वीकार करनी पड़ी। 

सम्पूर्ण मुंडित, आंशिक मुंडित, दीघकेशी, अल्पकेशी, जटावारी और विविध 
अन्य रुक्ष वालोंवाले संन्यासियों की कोटियाँ हैं। 

दिगम्वर हैं, चीयड़े लूपेटनेवाले हैँ, गेखआवधारी हैं, पीताम्वरघारी हैं, काले 
वस्त्रघारी ईसाई हूँ और नींाम्बरवारी मुसलमान हूँ। फिर कुछ ऐसे हुए हैं, 
जिन्होंने अपने शरीर को विविध यातनाएँ दी हूँ और कुछ ऐसे हुए हैँ, जो अपने 
शरीर को सुखी ओर स्वस्थ ही रखने में विश्वास करते थे। प्राचीन काल में 
प्रत्येक देश में सैनिक वृत्ति के संन्यासी भी होते थे। यही भावना ऐसी ही अभि- 
व्यक्तियों में समानान्तर रूप से स्त्रियों में--संन्यासिनियों में भी पायी गयी है। 
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श्री रानाडे महोदय न केवल भारतीय समाज-सम्मेलन के अध्यक्ष हैं. बल्कि एक 
श्र-बीर सज्जन भी हैं: श्रुतियों और स्मृतियों की तपस्विनियाँ उनको पूर्ण 
सनन्‍्तोष प्रदान करती प्रतीत होती है। प्राचीन कुमारी ब्रह्मवादिनियाँ, जो एक 
से दूसरे राजदरबार में दार्शनिकों को चुनौती देती घूमती थीं, श्री रानाडे को 
विधात। की केन्द्रीय योजना--जाति के संवर्धन को बाधित करती नहीं मालूम 
होतीं; मातव-अनुभूति की विविधता और पूर्णता का भी इन तापस बालाओं में, 
क्षी रानाडे की राय में, कोई अभाव नहीं दिखायी देता, जैसा कि उसी मार्ग पर 
चलनेवाले पुरुष वर्ग में उन्हें दिखायी देता है। 

अतः हम प्राचीन तपस्विनियों और उनको वर्तमान आध्यात्मिक उत्तरा- 
घिकारिनियों को परीक्षा में उत्तीर्ण हुई मानकर छोड़ देते है। 

मुख्य अपराधी--केवल पुरुष को ही श्री रानाडे की आलोचना की सारी 
चोट बरदाइत करनी पड़ती है। आओ, देखें, वह इस चोट से उबर पाता है या नहीं ! 

विद्वन्मण्डली की कुछ ऐसी सम्मति जान पड़ती है कि मठों या आश्रमों की 
यह विश्वव्यापी व्यवस्था सर्वेप्रथम हमारे इस अद्भुत देश में ही प्रचलित हुई थी, 
अजिसमें सामाजिक सुधार” की इतनी अधिक आवश्यकता जान पड़ती है। 

विवाहित और ब्रह्मचारी गुरु दोनों ही उतने ही प्राचीन हैं, जितने बेद। 
इस समय यह निश्चित करना कठिन है कि पहले सब प्रकार के अनुभव से युक्त 
सोमपायी विवाहित ऋषि का आविर्भाव हुआ था अथवा मानव-अनुभव से शून्य 
अह्ाचारी ऋषि ही इस परम्परा का आदिम रूप था। सम्भवतः श्री रानाडे ही, 
तथाकथित पाश्चात्य संस्क्ृत-विद्वानों की सुनी-सुनायी वातों से मुक्त स्वतंत्र रूप 
में इस समस्या का हल हमें सुझायेंगे; तब तक तो यह हमारे लिए मुरग़ी और 
मुरगी के अण्डेवाली पुरानी पहेली ही बनी रहेगी। 

पर उत्पत्ति-क्रम कुछ भी हो, श्रुतियों और स्मृतियों के ब्रह्मचारी गुरु 
विवाहित गुरुओं से सर्वथा पुथक्‌ घरातल पर थे और यह पार्थक्य था पूर्ण पवित्रता 
का, ब्बह्मचये का ! 

यदि वेदों के कर्मकाण्ड का मूलाधार यज्ञ है, तो उनके ज्ञानकाण्ड की 
आधारशिला ब्रह्मचर्य है। 

रक्‍त बहाकर यज्ञ करानेवाले, उपनिषदों के व्याख्याता क्‍यों वहीं हो सके-- 
आखिर क्‍यों ? 

एक ओर तो विवाहित ऋषि था--अपने अर्थहीन, झक्की--नहीं, भयानक 
अनुष्ठानों से युक्‍त--और जिसके सम्बन्ध में और अधिक न कहकर इतना ही 
कहना पर्याप्त होगा कि नैतिकता की उसे एक घूमिल घारणा भर थी। और 
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दूसरी ओर थे ब्रह्मचारी संतन्यासी, जो मानव-अनुभव को कमी के बावजूद 
आध्यात्मिकता और नैतिकता के उच्त स्रोतों को खोज रहे थे, जिनसे संन्यासी 
जिनों और बुद्धों से लेकर शंकर, रामानुज, कबीर और चैतन्य तक ने छंककर 
पान किया और अपने आइचर्यजनक आध्यात्मिक और सामाजिक सुधारों के 
प्रचार की शक्ति प्राप्त की; और जो आज हमारे समाज-सुधारकों को पश्चिम 
से तीसरी-चौथी किश्त की जूठन के रूप में सिलने पर भी इतनी शक्तित दे रहे हैं 
कि वे संन्यासियों की भी आलोचना करते है! 

सम्प्रति हमारे समाज-सुधारकों को मिलनेवाले वेतन और विशेषाधिकार 
की तुलना में भारत में हमारे संन्यासियों को कितनी सहायता, कितना वेतन 
मिलता है? और संन्यासियों के नीरव निःस्वार्थ प्रेममय सेवा-कार्य की घुलना में 
हमारा समाज-सुधारक क्या काम करता है? 

पर संन्यासियों ने आत्म-विज्ञापन का आधुनिक ढंग नहीं सीखा ! ! 

हिन्दू अपनी माँ के दूध के साथ ही यह धारणा ग्रहण कर लेता है कि यह 
जीवन कुछ नहीं है--एक स्वप्त है! इस वात में वह पाश्चात्य लोगों के समान 
है; पर पाइचात्य छोग इस जीवन के परे नहीं देखते और उनका निष्कर्ष चार्वाक 
का निष्कर्ष है--वहती गंगा में हाथ धो छेना। यह संसार तो एक दु:ख-सागर 
है, तो फिर सुख के जो भी अंश उपलब्ध हों, उनका भरपूर उपभोग कर लिया 
जाय।' इसके विपरीत हिन्दू की दृष्टि में ईश्वर और आत्मा ही केवल सत्य हैं, 
इस संसार से अनन्त गुना अधिक सत्य; और इसलिए वह सर्वेदा इस संसार को 
उनकी प्राप्ति के लिए त्यागने को तैयार रहता है। 

जब तक जातीय मनश्चेतना की यह प्रवृत्ति बनी रहती है, यह दृष्टिकोण 
रहता है---और हम प्रार्थना करते हैं कि यह सर्वदा बना रहे---तब तक भारतीय 
पुरुषों और स्त्रियों की विश्व-कल्याण और आत्ममुक्ति के लिए” सब कुछ त्याग 
देने की सहज प्रवृत्ति को रोकने की कितनी आशा हमारे ये आग्लीकृत देश- 
बन्बयु कर सकते है? 

और संनन्‍्यासी के विरुद्ध उस मुरदा तके की सड़ी हुई छाश, जिसे पहले-पहल 
यूरोप के प्रोटेस्टेन्टों ने प्रयृकत किया, जिसे बंगाली सुधारकों ने उधार लिया और 
अब वम्वई के बन्धबु जिसे गले लगा रहे है कि संन्यासी अपने ब्रह्मचये के कारण 
जीवन की परिपूर्ण और सर्वागीण अनुभूति” से वंचित रहता ही है [--हम 
आशा करते हैं कि इस वार यह छाश सदा सर्वदा के लिए, विशेषकर इन प्लेग 
के दिलों में, यहाँ की ब्राह्मण जाति में अपने तीन गन्धवाले पूर्वजों के प्रति जो 
पितृप्रेम कल्पित किया जा सकता है,-यदि पौराणिक गाथाओं का कोई 
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मूल्य पूर्वजों की खोज में है तो--उसके वावजूद भी, अरव सागर में वहा दी 
जायगी ! 

लगे हाथ यह भी देख लें कि यूरोप में इन संन्यासी और संन्यासिनियों ने ही 
अधिकांश ऐसे बच्चीं का पालन-पोपण और शिक्षण किया है, जिनके माता-पिता, 
विवाहित होते हुए भी, जीवन के सर्वागीण अनुभव” का स्वाद लेने के सर्वथा 
अनिच्छुक थे। 

दूसरा तक वेशक यह है कि परमात्मा ने हमें सभी इन्द्रियाँ किसी न किसी 
उपयोग के लिए ही दी हैं। अतः संन्यासी जाति की वृद्धि न करके भूल करता 
है---पापी है ! ठीक है; पर इसी प्रकार हमें क्रोष, काम, निर्देयता, चोरी, लूट, 
और प्रतारणा आदि की मनःशक्तियाँ भी तो दी गयी हैं; और इनमें से प्रत्येक, 
सुधरे हुए या बिना सुधरे हुए, सामाजिक जीवन के स्थायित्व के लिए परम अनि- 
वार्य है। इनके बारे में क्या किया जाय ? जीवन के सर्वागीण अनुभव वि 
सिद्धान्त का अनुगमन करते हुए, इन्हें भी पूर्ण प्रवेग से प्रचलित रहने देना चाहिए 
या नहीं ? निश्चय ही सर्वशक्तिमान परमात्मा के घनिप्ठ परिचित और उसके 
उद्देश्य के जानकार समाज-सुधारक इस प्रइन का उत्तर सकारात्मक ही देंगे ! 
क्या हमें विश्वामित्र, अनि तथा दूसरों की करता का, और विशेषकर वश्चिप्ठ- 
परिवार के नारी-जाति सम्बन्धी परिपूर्ण व्यापक अनुभव का, अनुगमन करना 
होगा ? क्‍योंकि विवाहित ऋषियों में से अधिकांश जब कभी और जहाँ कहीं 
सम्भव हुआ, तब तहाँ बच्चे उत्पन्न करने में उतने ही ख्यातनामा थे, जितने 
प्रसिद्ध वें ऋचा-गान और सोमपान के लिए थे। अथवा हमें ब्रह्मचारो ऋषियों 
का अनुगमन करना चाहिए, जो ब्रह्मचर्य को आध्यात्मिकता की अनिवार्य आव- 
इयकता मानते थे ? 

फिर प्रायः कुछ पथभ्रप्ट विरागी संन्यासी भी होते हैं, जिनकी पर्याप्त निन्‍दा 
होनी ही चाहिए--दुर्बल, दराचारी, जो अपने संन्यास के आदझशे से च्युत हो जाते हैं । 

पर यदि आदर्श सरल और स्वस्थ है, तो, गिरते हैं महसवार ही मंदाने 
जंग में' वाली कहावत के अनुसार, पथ-अ्रप्ट संन्यासी देश के किसी भी गृहत्त्व से 
कहीं अधिक उच्चतर भूमि पर है। 

उस कायर की तुलना में, जिसने कभी प्रयत्त ही नहीं किया, वह झूरवीर है। 

यदि हमारे समाज-सुधार केद्रों की आन्तरिकि कार्य-पद्धति पर लूह्म निरी- 
क्षण की दृष्टि डाली जाय, तो संन्यासियों और यृहस्वों के वीच पव-अ्षप्ट लोग 


का प्रतिशत देवदूत ही निकाल पायेंगे; और लेखा इसनेवाछा देवदुत हमादे 
हृदय में ही है। 


न 
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किन्तु तव इंस एकान्त महत्त्व की, समस्त सहायता का तिरस्कार करने 
की, जीवन की आँधियों का सामना करने और विना किसी प्रकार के प्रतिफल 
या कतेत्य-पूत्ति की भावना के कमे करने की अद्भुत अनुभूति का क्या होगा ? -- 
सारे जीवन आनन्दपूर्वक मुक्त रहकर कम करने की अनुभूति; क्‍योंकि दासों 
की भाँति मिय्या मानव-प्रेम अथवा महत्त्वाकांक्षा के अंकुझों से कर्म करने की यह 
जेरणा नही है! 

इसे तो केवल संन्यासी ही प्राप्त कर सकता हैं। धर्म का क्या होगा ? वह 
रहेगा या उसे समाप्त होना है? यदि उसे रहना है, तो उसे अपने विश्येषज्ञों, 
अपने सैनिकों की आवश्यकता है। संन्‍्यासी धाभिक विशेषज्ञ है; क्योंकि उसने 
धर्म को ही जीवन का एकमात्र उद्देग्य वना लिया है। वह भगवान्‌ का सैनिक 
है। कौन सा धर्मं तव तक मर सकता है, जब तक उसमें श्रद्धालु संन्यासियों का 
समुदाय वना रहता है? 

प्रोटेस्टेन्ट इंग्लेण्ड और अमेरिका कैथोलिक संन्‍्यासियों की प्रगति से क्यों 
काँप रहे हैं? 

श्री रानाडे और समाज-सुधारको, जिन्दाबाद ! पर ओ अभागे भारत ! 
आंग्लीभूत भारत ! भोले बच्चे! मत भूछो। कि इस समाज में कुछ ऐसी भी 
समस्याएँ हैं, जिन्हें अभी न तो तुम समझ सकते हो, न तुम्हारे पाइचात्य गुरु 
ही---उन्हें हुल करना तो दूर की बात है ! 


विठव को मारत का सन्देदा 


[ निम्नलिखित टिप्पणियाँ स्वामी विवेकानन्द के कांग़ज़ों में प्राप्त हुई थीं। 
ये एक ग्रन्थ लिखना चाहते थे और उसके लिए उन्होंने ये बयालीस सूत्र लिख 
लिये थे, जो उसके सारांश रूप में थे। पर इनमें से केवल कुछ सूत्रों की उन्होंने 
भूमिका रूप में व्याख्या की थी और शेष कार्य अपूर्ण ही रह गया। प्रतिलिपि 
जैसी प्राप्त हुई, नीचे दी जा रही है।] 


विषय-सूची 


१. पाश्चात्य लोगों के लिए मेरा सन्देश ओजस्वी रहा है। उससे भी अधिक 
ओजस्वी अपने देशवासियों के लिए। 

२. विस्मयकारी पादरचात्य देशों में मेरे चार वर्ष के प्रवास ने भारत को 
और भी अधिक स्पष्ट रूप से समझने में ही सहायता की है। छायाएँ अधिक 
गहरी और प्रकाश अधिक चटक हो गया है। 

३. सर्वेक्षण यह है---यह सत्य नहीं हैं कि भारतीयों का पतन हो चुका है। 

४. समस्या यहाँ भी वही रही है, जो अन्य सभी स्थानों में रही है-- 
विभिन्न जातियों को आत्मसात करना। पर अन्यत्र कहीं भी समस्या इतनी 
विराद नहीं रही, जितनी यहाँ। 

५. भाषा, शासन और सर्वोपरि धर्म की एकता ही समन्वय की शक्ति 
रही है। 

६. दूसरे देशों में समन्वय वलात्‌ लाने का प्रयत्न किया गया है; अर्थात्‌ 
किसी एक ही जाति की संस्कृति को शेष अन्य जातियों पर छादकर। उसके 
फलस्वरूप एक अल्पकालीन शक्तिपूर्ण राष्ट्रीय जीवन की उत्पत्ति हुई; और 
फिर विधटन हो गया। 

७. इसके विपरीत भारत में समस्या जितनी ही विराट रही, प्रयत्त उतना 
ही सौजन्यपूर्ण रहा; और अति प्राचीन काल से ही विभिन्न समुदायों के रीति- 
रिवाज़ों, और विशेषकर धर्मों के प्रति सहिप्णुता वरती गयी। 

८. जहाँ समस्या अल्प और एकता स्थापित करने के लिए पर्याप्त घक्ति 
थी, वहाँ वस्तुतः परिणाम यह हुआ कि प्रमुख जाति को छोड़कर झोष में अन्य 
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स्वस्थ जातियो का आदान अंकुरित होते ही विनष्ट हो गया। वुद्धियुकत व्यक्तियों 
के केवल एक समुदाय ने विज्ञार बहुसंख्यक समाज का उपयोग अपने हित में 
किया, और इस प्रकार सम्भाव्य विकास के अधिकांश से वंचित रह गया। और 
इस प्रकार उस प्रमुख तत्त्व (जाति) के क्षीण हो जाने पर वह अभेद्य प्रतीत 
होनेवाला दुर्ग ढहह कर खँडहर हो गया; उदाहरण हैं, यूनान, रोम और 
नार्मन लोग । 

५. एक जातीय भाषा अत्यन्त वांछनीय है; पर इस पर भी वही आलोचना 
लागू होती है--विविव विद्यमान भाषाओं की जीवनी शक्ति का विनाश । 

१०. केवल एक ही हल सम्मेव था--एक ऐसी महान्‌ और पवित्र भाषा को 
खोजना--शेप सभी भाषाओं को, जिसकी विविध अभिव्यवितियाँ माना जा सके, 
--भौर वह भाषा संस्कृत में उपलब्ध हुई। 

११. द्वाविटर भाषाएं मूलतः संस्कृतपरक रही हों या न रही हों, पर आज 
समस्त व्यावहारिक दुष्टियों से वह संस्कृतपरक हैँ और प्रतिदिन वे, अपनी 
पृथक्‌ जीवन्त विशिप्टताओं को रखते हुए भी, संस्कृत के आदर्भ के समीप ही 
आ रही हैं। 

१२. एक जातीय पृप्ठभूमि भी उपलब्ध हुई--आये। 

१३. यह अनुमान कि मध्य एथिग्रा से घाल्टिक सागर तक कोई विशिष्ट 
पृथक जाति, जिसे आये कहा जाता था, रहती थी या नहीं। 

१४. तथाकथित प्रकार। जातियां स्वदा मिश्रित रही है। 

१५. गौरी” और 'ध्यामा' जातियाँ। 

2६. तथाकथित ऐतिहासिक कल्पना को छोटकर हम सामान्य व्यावहारिक 
भान के घरातल पर उत्तरें। अपने प्रानीनतम अभिवेसों के अनुसार जाये लोग 
तुकिस्तान, पंचनद और उत्तरी-पश्चिमी तिब्बत के मध्यवर्ती भूराण्ट में रहते थे। 
१७. इसका परिणाम होता है, विभिन्न स्तर की संस्कृतियालों जातियों- 
उपजातियों के सम्मिश्रण-समन्धव का प्रयत्न 


१८. जैसे साथा सम्बन्धी समस्या का हद बनी संरकझ्ृत, ठीक बसे ही जाति 





सम्बन्धी समस्या झा हल बनी बाय॑ जाति। ओर चैसे ही विभिन्न स्तर की 
उन्नति और संस्कृति तथा सभी सामाजिक और राजनीनिड समस्याओं का हल 
निमाला श्राह्ययत्य ! 

११. भारत का मरान्‌ क्षादर्श-लआद्ययरव। 

२०. सरपस्ििस, सिलस्पायं, सैखित विधान के अनिरिमत क्षन्ध ख्मी 


शासक था हानून हू जान सहा। 


र९प्‌ विश्व को भारत का सन्देदा 


२१. जन्म से ब्राह्मणत्व--विभिन्न जातियों ने अतीत में और वर्तमान 
काल में भी ब्राह्मणत्व के अधिकार की माँग की है और प्राप्त किया है। 

२२. पर महात्‌ कार्यों के संपन्न करनेवाले कभी कोई माँग नहीं करते; 
माँग तो केवछ आलसी निकम्मे मूर्खो द्वारा की जाती है। 

२३. ब्राह्मणत्व और क्षत्रियत्व का पतन। पुराणों ने कहा था कि कलियुग 
में केवल अ-न्नाह्मण ही होंगे; और यह सत्य है, प्रतिदिन अधिकाधिक सत्य होता 
जा रहा है। फिर भी कुछ ब्राह्मण शेष रहते हैं, और केवल भारत में। 

२४. क्षत्रियत्व--ब्राह्मण बनने के लछिए यह सोपान पार करना होगा। 
अतीत में कुछ ने पार कर लिया होगा, पर वर्तमान के लोगों को तो प्रत्यक्ष 
दिखाना होगा। 

२५. पर इस समस्त आयोजना की विवृत्ति तो घर्म में ही मिलेगी। 

२६. एक ही जाति के विभिन्न क़वीले एक ही जैसे देवताओं की उपासना 
करते हैं, जिनका एक सामान्य जाति-नाम होता है, जैसे वेबिलोनवासियों के 
देवता वाल', अथवा हिलन्नू लोगों के देवता 'मोलोक'। 

२७. वेबिलोनिया में सभी बाल' देवों को एक देव 'बाल-मेरोदक्‌' में 
विलय करने का प्रयत्तन। इस्राइलवालों का सभी 'मोलोक'” देवों को एक 
मोलोक यवह' अथवा .याहु! में विछय करने का प्रयत्न | 

२८. बेबिलोनवासियों का विनाश ईरानियों ने किया; और वेविलोन 
की पौराणिक परम्परा को अपनाने और उसे अपनी आवश्यकताओं के अनुकूल 
डालनेवाले हिन्नू लोगों को एक कठोर एकेश्वरवादी घर्मं की स्थापना करने में 
सफलता मिली। 

२९. निरंकुश राजतंत्र की भाँति एकेश्वरवाद भी आदेश-पालन में तेज़ और 
केन्द्रीकरण में सहायक शक्ति होता है। पर इससे आगे उसका विकास नहीं होता 
और उसकी सवसे बड़ी बुराई है, उसकी करता और अत्याचार। उसके प्रभाव 
में आनेवाली सभी जातियाँ कुछ वर्षो के ज्वलंत जीवन के वाद बहुत शीघ्र नप्ट 
हो जाती हैं। 

३०. भारत में वही समस्या उठ खड़ी हुई---उसका समाधान मिला-- 
'एक संह्रिप्रा बहुधा वदन्ति। 

यही उस सबका मूल स्वर है जो वाद में हुआ--भवन की आवारशिला। 

३१. इसका फल है वेदान्तियों की अद्भुत सहिप्णुता। 

३२. इसलिए सबसे बड़ी समस्या है इन विविब तत्त्वों का, बिना उनका 
विशिष्ट व्यक्तित्व नष्ट किये हुए, समन्वय करना---उन्हें एक सूत्र में बाँव देना। 
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३३. किसी भी ऐसे घम में, जो व्यक्तियों पर आधारित है, वे व्यक्ति 
चाहें इस घरती के हों और चाहे स्वर्ग के, इस कार्य को सम्पादित करने की 
सामर्थ्य नहीं है। 

३४. यही अद्वेत दर्शन की महिमा है, जो एक तत्त्व का उपदेश देता है, व्यक्ति 
का नहीं; और फिर भी, लौकिक और अलौकिक, दोनों ही प्रकार के व्यक्तियों को 
कार्य करने का पूर्ण अवसर देता है। 

३५. ऐसा निरतर होता रहा है; और इस अर्थ में हम सववेदा प्रगतिशील 

रहे है लमान शासन-काल में पंग़रम्बर। 

३६. यह प्रगति प्राचीन काल में पूर्णह्पेण सजग और सशक्त रही है; पर 
कुछ समय से अब उसमें कमी आ गयी है; केवल इसी अथं में हमारा पतन 
हुआ है। 

३७. भविष्य में यह होने जा रहा है। यदि शेष समस्त समुदायों के श्रम 
का उपयोग करनेवाली एक जाति की शक्ति की अभिव्यक्ति कम से कम एंक 
विशेष अवधि में आश्चर्यजनक फल उत्पन्न कर सकती है, तो फिर यहाँ उन 
समस्त जातियों का संचयन और केन्द्रीकरण होने जा रहा है, जिनके विचारों 
का और रक्‍त का सम्मिश्रण मंद गति से, पर अनिवार्य रूप से होता आ रहा 
है; और मैं अपने मानस-चक्षुओं से उस भावी विराट पुरुष को घीरे घीरे परि- 
पक्‍व होता देख रहा हँ---धरती के समस्त राष्ट्रों में कनिष्ठतम, सर्वाधिक महिमा- 
मण्डित और ज्येष्ठतम भारत का भविष्य | 

३८. इसका मार्ग--हमें कर्मरत होना होगा। सामाजिक रीति-रिवाज़ 
वाबक हैं; कुछ तो स्मृत्तियों पर आधारित हैं। पर श्रुतियों पर आधारित 
कोई नहीं है। स्मृतियों को यवाकाल बदलना ही होगा। यही स्वीकृत 
विधान है। 

३९. वेदान्त के सिद्धान्तों का उपदेश न केवल भारत में सर्वत्र होना चाहिए, 
बल्कि भारत के वाहर भी। प्रत्येक राष्ट्र की मनश्चेतना में हमारे विचारों का 
प्रवेश होना चाहिए, लेखों-पग्रन्थों द्वारा नहीं, वल्कि व्यवितयों द्वारा । 

४०. कलियुग में दान ही एकमात्र कर्म है। जब तक कर्म द्वारा शुद्ध न 
हो, तब तक फिसीको ज्ञान की प्राप्ति नहीं होती । 

४१. आध्यात्मिक और छौकिक ज्ञान का दान। 

४२. राष्ट्र की पुकार--त्यागर, त्यागी पुरुष। 


१. दानमेक॑ कली युगें। महानारत। 


२९७ विव्व को भारत का सन्देश 
भूमिका 


भेरे प्रिय देशवासियों, पाइ्चात्य लोगों के लिए मेरा सन्देश ओजस्वी रहा 
है; तुम्हारे लिए मेरा सन्देश उससे भी अधिक ओजस्वी है। मैंने यथाशवित, 
प्रयत्त किया है कि नवीन पश्चिमी राप्ट्रों के लिए पुरातन भारत का सन्देश 
मुखरित करूँ--भविष्य निश्चित रूप से वतायेगा कि मैंने यह कार्य सम्यक्‌ः 
रूप से सम्पन्न किया या नहीं; पर उस अनागत भविष्य के सशकत-सबल स्वरों 
का कोमल पर स्पष्ट मर्मर अभी से सुनायी देने लूगा है--भावी भारत का सन्देश 
वर्तमान भारत के लिए; और जैसे जैसे दिन वीतते है, यह मर्म र ध्वनि सवलतर- 
स्पष्टत्तर होती जाती है। 

जिन विविध जातियों के देखने-समझने का सौभाग्य मुझे मिला, उनके बीच 
मैंने अनेक आइचरयजनक संस्थाओं, प्रथाओं, रीति-रिवाज़ों और शक्ति तथा 
वल की अद्भुत अभिव्यक्तियों का अध्ययन किया है; पर इन सबमें सर्वाधिक 
विस्मयकारी यह उपलब्धि थी कि रहन-सहन, प्रथाओं, संस्कृति और शक्ति 
की इन बाह्य विभिन्नताओं--इन ऊपरी विभेदों के अंतराल में, एक ही प्रकार 
के दुःख-सुख से, एक ही प्रकार की शक्ति और दुर्बलता से अनुप्रेरित वही महौ- 
जस मानव हृदय स्पंदित है। 

शुभ और अशुभ सर्वत्र है, और दोनों के पलड़े अद्भुत रूप से बराबर हैं। 
पर सर्वत्र सर्वोपरि है मनुष्य की महिमामयी आत्मा, जो उसकी ही भाषा में 
बोलनेवाले किसी भी व्यक्ति को समझने में कभी नहीं चूकती। हर जगह ऐसे" 
नर-तारी हैं, जिनका जीवन मानव जाति के लिए वरदान है और जो दिव्य 
सम्राद अशोक के इन शब्दों को सत्य सिद्ध करते हैं : प्रत्येक देश में ब्राह्मणों और 
श्रमणों का निवास है।' 

केवल शुद्ध और निष्काम आत्मा द्वारा ही सम्भव प्रेम के साथ मेरा स्वागत-- 
सत्कार करनेवाले उन अनेक सहृदय पुरुषों के लिए मैं पाश्चात्य देशों का आभारी 
हूँ। पर मेरे जीवन की निष्ठा तो मेरी इस मातृभूमि के प्रति अपित है। और यदि 
मुझे हज़ार जीवन भी प्राप्त हों, तो प्रत्येक जीवन का प्रत्येक क्षण, मेरे देशवासियों, 
भेरे मित्रो, तुम्हारी सेवा में अपित रहेगा। 

क्योंकि मेरा जो कुछ भी है--- शारीरिक, मानसिक और आत्मिक--- सवका 
सब इसी देश की देन है; और यदि मुझे किसी अनुष्ठान में सफलता मिली है, तो 
कौति तुम्हारी है, मेरी नहीं। मेरी अपनी तो केवल दुर्बलताएँ और असफलताएँ 
हैं; क्योंकि जन्म से ही जो महान्‌ शिक्षाएँ इस देश में व्यक्ति को अपने चत्ुदिक्‌ 
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बिखरी और छायी मिलती हैं, उनसे छाभ उठाने की मेरी असमर्थता से ही इन 
दुर्वेलताओं और असफलताओं की उत्पत्ति हुई है। 

और कैसा है यह देश ! जिस किसीके भी पैर इस पावन धरती पर पड़ते 
हैं वही, चाहे वह विदेशी हो, चाहे इसी धरती का पुत्र, यदि उसकी आत्मा जड़- 
यशुत्व की कोटि तक पतित नहीं हो गयी तो, अपने आपको पृथ्वी के उन 
सर्वोत्कृष्ट और पावनतम पुत्रों के जीवन्त विचारों से घिरा हुआ अनुभव करता 
है, जो शताब्दियों से पशुत्व को देवत्व तक पहुँचाने के लिए श्रम करते रहे हैं 
और जिनके प्रादुर्भाव की खोज करने में इतिहास असमर्थ है। यहाँ की वायु भी 
आध्यात्मिक स्पंदनों से पूर्ण है। यह घरती दर्शन शास्त्र, नीति-शास्त्र और 
आध्यात्मिकता के लिए , उन सबके लिए जो पशु को बनाये रखने के हेतु चलने- 
वाले अविरत संघषे से मनुष्य को विश्राम देता है, उस समस्त शिक्षा-दीक्षा के लिए 
जिससे मनुष्य पशुता का जामा उतार फेंकता और जन्म-मरणहीन सदाननन्‍्द 
अमर आत्मा के रूप में आविर्भूत होता है,--पवित्र है। यह वह धरती है, जिसमें 
सुख का प्याला परिपूर्ण हो गया था और दुःख का प्याछा और भी अधिक 
भर गया था; अंततः यहीं सर्वप्रथम मनुष्य को यह ज्ञान हुआ कि यह तो सव निस्सार 
है; यहीं सर्वप्रथम यौवन के मध्याह्न में, वैभव-विछास की गोद में, ऐश्वर्य के 
शिखर पर और शक्ित के प्राचुये में मनुष्य ने माया की श॒इंखलाओं को तोड़ दिया। 
यहीं, मानवता के इस महासागर में, सुख और दुःख, शक्ति और दुर्बेछता, वैभव 
और दैत्य, हर्ष और विषाद, स्मित और आँसू तथा जीवन और मृत्यु के प्रवल 
त्तरंगाघातों के बीच, चिरंतन शान्ति और अनुद्धिग्नता की घुलनशील लय में, 
त्याग का राजसिंहासन आविर्भूत हुआ ! यहीं इसी देश में जीवन और मृत्यु की, 
जीवन की तृष्णा की, और जीवन के संरक्षण के निमित्त किये गये मिथ्या और 
विक्षिप्त संघर्षों की--महान्‌ समस्याओं से सर्वप्रथम जूझा गया और उनका 
समाघान किया गया--ऐसा समाधान जो न भूतो न भविष्यति--कक्‍्योंकि यहाँ 
प्र, और केवल यहीं पर इस तथ्य की उपलब्धि हुई कि जीवन भी स्वतः एक 
अशुभ है, किसी एकमात्र सत्‌ तत्त्व की छाया मात्र। यही वह देश है जहाँ, और 
केवल जहाँ पर चर्म व्यावहारिक और ययार्थ था; और केवल यहीं पर नर-नारी 
लक्ष्य-सिद्धि के छिए--परम पुरुषा् के लिए साहसपूर्वक कर्मक्षेत्र में कूदे, जैसे 
अन्य देशों में लोग अपने से दुर्बं अपने ही वंबुओं को छूटकर जीवन के भोगों को 
आप्त करने के लिए विक्षिप्त होकर अपटते हैं! यहाँ, और केवल यहीं पर मानव- 
हृदय इतना विस्तीर्ण हुआ कि उसने केवल मनुष्य-जाति को ही नहीं, वरन्‌ 
पशु, पक्षी और वनस्पति तक को भी अपने में समेट लिया---सर्वोच्च देवताओं से 


है 
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लेकर बालू के कण तक, महानतम और लघुतम सभी को मनुष्य के विशाल और 
मतन्‍्त वद्धित हृदय में स्थान मिला। और केवल यहीं पर मानवात्मा ने इस विश्व 
का अध्ययन एक अविच्छिन्न एकता के रूप में किया, जिसका हर स्पंदन उसका 
अपना स्पंदन है। 

हम सभी भारत के पतन के सम्बन्ध में बहुत कुछ सुनते हैं। एक समय 
था, जब मैं भी इसमें विश्वास करता था। पर आज अनुभव की अग्रभूमि पर 
खड़े होकर, वाधात्मक पूर्व परिकल्पनाओं से दृष्टि को मुक्त करके, और सर्वोपरि, 
अन्य देशों के अतिरंजित चित्रों को प्रत्यक्ष सम्पर्क द्वारा उचित प्रकाश और 
छायाओं में देखकर मैं, अत्यन्त विनम्रता के साथ, स्वीकार करता हूँ कि मै ग़छुत 
था। आर्यों के ऐ पावन देश ! तू कभी पतित नहीं हुआ। राजदण्ड टूटते रहे और 
फेंक दिये जाते रहे हैं, शक्ति का कन्दुक एक हाथ से दूसरे हाथ में उछलता रहा 
है, पर भारत में राजदरवारों और राजाओं का प्रभाव सर्वेदा थोड़े से लोगों को 
छू सका है--उच्चतम से निम्नतम तक जनता की विशाल राशि अपनी अनिवार्य 
जीवनवारा का अनुगमन करने के लिए मुक्त रही है, और राष्ट्रीय जीवनवारा 
कभी मनन्‍्द और अर चेतन गति से और कभी प्रवलछ और भ्रवुद्ध गति से प्रवाहित 
होती रही है। उन बीसों ज्योतिर्मय शताव्दियों की अटूट मइंखला के सम्मुख मैं तो 
विस्मयाकुल, खड़ा हूँ, जिनके बीच यहाँ-वहाँ एकाब घूमिल कड़ी है, जो अगली 
कड़ी को और भी अधिक ज्योतिर्मय बना देती है और इनके बीच इनकी गति 
में अपने सहज महिमामय पदक्षेप के साथ प्रगतिशील है मेरी यह जन्म-भूमि--- 
अपने यद्योपुरित लक्ष्य की सिद्धि के लिए--जिसे घरती या आकाश की कोई 
शक्ति रोक नहीं सकती--पशु-मानव को देव-मानव में रूपांतरित करने के लिए। 

हाँ, मेरे वन्चुओ, यही गौरवसय भाग्य (हमारे देश का है), क्योंकि उपनिषद्‌- 
युगीन सुदूर अतीत में, हमने इस संसार को एक चुनौती दी थी : न प्रजया धनेन 
त्यागेनैके अमृतत्वमानशुः---न तो संतति द्वारा और न॑ सम्पत्ति द्वारा, वरव्‌ 
केवल त्याग द्वारा ही अमृतत्व की उपलब्धि होती है।” एक के वाद इसरी जाति 
ने इस चुनौती को स्वीकार किया और अपनी शक्ति भर संतार की इस पहेली को 
कामनाओं के स्तर पर सुलझाने का अयत्न किया। वे सवकी सब अतीत में तो 
असफल रही हैं--पुरानी जातियाँ तो गक्ति और स्वर्ण की लोलुपता से उद्‌भूत 
पापाचार और दैन्य के वोझ से दवकर पिस-मिट गवी, और नयी जातियाँ गत में 
गिरने को डगमगा रही हैं। इस प्रश्न का तो हल करने के लिए अभी थैष ही है 
कि शान्ति की जय होगी या युद्ध की, सहिष्णुता की विजय होगी या असहिष्णुता 
की, शुभ की विजय होगी या अथुभ को, झरीद की विजय होगी या बुद्धि को, 
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सांसारिकता की विजय होगी या आध्यात्मिकता की। हमने तो युगों पहले इस 
प्रश्न का अपना हल ढूंढ लिया था और सौभाग्य या दुर्भाग्य के मध्य हम अपने उस 
समाधान पर दृढ़ारूढ़ है और कालान्त तक उस पर दुंढ़ रहने का संकल्प किये 
हुए है। हमारा समाधान है: असांसारिकता--त्याग। 

भारतीय जीवन-रचना का यही प्रतिपाद्य विषय है, उसके अनन्त संगीत का 
यही दायित्व है, उसके अस्तित्व का यही मेरुदण्ड है, उसके जीवन की यही आधार- 
शिला है, उसके अस्तित्व का एकमात्र हेतु--मानव जांति का आशध्यात्मीकरण। 
अपने इस लम्बे जीवन-प्रवाह में भारत अपने इस मार्ग से कभी भी विचलित नहीं 
हुआ, चाहे तातारों का शासन रहा हो और चाहे तु्को का, चाहे मुग़लों ने राज्य 
किया हो और चाहे अंग्रेजों ने। 

और मैं चुनौती देता हूँ कि कोई भी व्यक्ति भारत के राष्ट्रीय जीवन का 
कोई भी ऐसा काल मुझे दिखा दे, जिसमे- यहाँ समस्त संसार को हिला देने की 
क्षमता रखनेवाले आध्यात्मिक महापुदषों का अभाव रहा हो। पर भारत का 
कार्य आध्यात्मिक है; और यह कार्य रण-भेरी के निनाद से या सैन्यदलों के 
अभियानों से तो पूरा नही किया जा सकता। भारत का प्रभाव घरती पर सर्वदा 
मृदुल जोस-कणों की भाँति वरसा है, नीरव और अव्यक्त, पर सर्वदा धरती के 
सुन्दरतम सुमनों को विकसित करनेवाल।! प्रक्ृत्या मुदुल होने के कारण विदेश्ञों 
में जाने--प्रभविष्णु होने के लिए इसे परिस्थितियों के एक सुयोगपूर्ण संघटव की 
प्रतीक्षा करनी होगी; यद्यपि अपने देश की सीमा के भीतर इसकी सक्रियता 
कभी वन्द नहीं हुई। इसीलिए प्रत्येक शिक्षित व्यक्ति जानता है कि जब कभी 
साम्राज्य-निर्माता तातार या ईरानी, या यूनानी अथवा अरव लोग इस देश को 
बाह्य संसार के सम्पर्क में लाये, तभी व्यापक आध्यात्मिक प्रभाव की एक लहर यहाँ 
से समूचे संसार पर फैल गयी। ठीक वही परिस्थितियाँ एक वार फिर आकर हमारे 
सम्मुख खड़ी हो गयी हैं। घरती और सागर पर अंग्रेजों के यातायात, मार्ग और उस 
छोटे से द्वीप के निवासियों द्वारा प्रदर्षित अद्भूत शक्ति ने एक वार फिर भारत 
को होष संसार के सम्पर्क में छा दिया है, और वही काम फिर से प्रारम्भ हो चुका 
है। मेरे शब्दों पर ध्यान दो--यह तो केवल अल्प प्रारस्भ मात्र है; महान्‌ सिद्धियाँ 
बाद में उपलब्ध होंगी; यह तो मैं निश्चित रूप से नहीं कह सकता कि भारत के 
वाहर हमारे वर्तमान कार्य का परिणाम क्‍या होगा, पर इतना तो मैं निश्चित रूप 
से जानता हूँ कि प्रत्येक सभ्य देश में लाखों--मैं जाव-वूझकर कहता हँ---लाखों 
व्यक्ति उस सन्देश की प्रतीक्षा कर रहे है, जो उन्हें भौतिकता के उस घृणित गते 
में गिरने से बचा छेगा, जिसकी ओर आधुनिक अथोंपासना उन्हें आँख मूँदकर 
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ढकेल रही है; और नवीन सामाजिक आन्दोलनों के अनेक अग्रणी पहले ही से समझ 
चुके हैं कि केवल वेदान्त ही अपने सर्वोच्च रूप में उनकी सामाजिक आकांक्षाओं 
को आध्यात्मिकता प्रदान कर सकता है। अन्त में मुझे इस विषय की ओर लरौटना 
होगा। इसलिए मैं दूसरा महान्‌ विषय उठाता हँ--देश के भीतर कर्नव्य कर्म। 

समस्या के दो पहलू है: जिन विविध तत्त्वों से राप्ट्र निमित है उनका न 
केवल आध्यात्मीकरण, वल्कि उनको आत्मसात करना भी । प्रत्येक राप्ट्र के जीवन में 
विभिन्न जातियों का आत्मसात किया जाना--समन्वय--एक सामान्य समस्या 
रही है। 


थधियोसॉफी पर कुछ स्फुट विचार' 


... इस वर्ष थिवोसॉफ़िस्ट अपनी जयन्ती मना रहे हैं और उनकी २५ वर्ष की 
गतिविधि और कार्यकलापों की कई एक विज्ञापिकाएँ हमारे सम्मुख है। 

अब किसीको यह कहने का अधिकार नहीं है कि हिन्दू एक दोप की सीमा 
तक उदार नहीं हैं। युवक हिन्दुओं का एक गुट, थपकियों और घक्कों के सर्वागीण 
कवच से आरक्षित और महात्मीय गोलियों से आगे-पीछे आधघात-प्रतिघात करने- 
वाली अमेरिकन प्रेतात्मवाद की इस क़रूम का स्वागत'करने के लिए मिल गया है। 

थियोसॉफ़िस्टों का दावा है कि उन्हें इस विश्व का आदिम दिव्य ज्ञान प्राप्त 
है। हमें यह जानकर प्रसन्नता हुई है; यह जानकर और भी अधिक प्रसन्नता 
हुई है कि वे अपने इस ज्ञान को बड़ी दृढ़ता के साथ एक रहस्य बनाये रखना 
चाहते हैं। अभाग्य और दुदिन होगा हम दीन मरत्ये लोगों का, और विशेषकर 
हिन्दुओं का, यदि यह सारा ज्ञान एक साथ घावा बोल दे ! वर्तमान थियोसॉफ़ी 
का अर्थ है श्रीमती बेसेन्ट। ब्लैवेटेस्कीवाद और ऑल्कटवाद' तो रूगता है 
पीछे रह गये हैं। श्रीमती वेसेन्ट का उद्देश्य कम से कम अच्छा है---और कोई 
भी व्यक्ति उनके घेर्य और उत्साह को अस्वीकार नहीं कर सकता। 

वेशक छिद्रान्वेषी आलोचक भी हैं। जहाँ तक हमारा सम्बन्ध है, हमें 
थियोसॉफ़ी में अच्छाई के अतिरिक्त और कुछ नहीं दिखायी देता--उसमें भी 
अच्छाई जो स्पष्टतः कल्याणकारी है, उसमें भी अच्छाई जिसे छोग अपकारक 
कहते हैं, पर जिसे हम अप्रत्यक्ष शुभ कहते हैं--विभिन्न स्वर्गों और अन्य स्थानों 
तथा उनके निवासियों का गहन भौगोलिक ज्ञान; और सजीव थियोसॉफ़िस्टों 
के साथ प्रेतात्माओं के सम्वांद का सहगामी दृश्य जगत्‌ पर सूक्ष्म अंगुलि-क्षेप--- 
यही सब कुछ। क्योंकि जहाँ तक हम जानते है, थियोसॉफ़ी ही वह सर्वोत्करष्ट 
सीरम (४८८प०) है, जिसका इंजेक्शन अपने को स्वस्थ कहलछाने की चेष्टा 
करनेवाले कुछ मस्तिप्कों में जो अद्भुत कीट-पतंग बसते हैं, उन्हें विकसित 
करने में कभी भी असफल नही होता। 


१. स्वामी विवेकानन्द के काम्रज्ञों में प्राप्त) 
२. थियोसॉफ़ो के अग्रणे मेडम ब्लंवेदेस्की और श्री ऑल्कट के सिद्धान्त 
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थियोसॉफ़ी समाज अथवा अन्य किसी समाज द्वारा किये गये अच्छे कारये 
की उपेक्षा या अवमानना करने की हमारी कोई इच्छा नहीं है। फिर भी, अतीत 
काल में अतिशयोक्ति हमारी जाति के लिए घातक रही है और यदि थियोसॉफ़ी 
के कार्य के सम्बन्ध में लखनऊ के एडवोकेट में प्रकाशित कई लेखों को रलूखनऊ 
की मनःस्थिति का मानदण्ड मान लिया जाय, तो कुछ न कहते हुए हम इतना 
कहेंगे कि जिनका प्रतिनिधित्व ये लेख करते हैं, उनके लिए हमें अफ़सोस है। 
मूर्शतापूर्ण अवमूल्यन दुष्टता है, किन्तु अतिशय प्रशंसा भी कम कृत्सित नही होती । 

अमेरिकन प्रेतात्मवाद की इस हिन्दुस्तानी क़लूस में--जिसमें कुछ सस्क्ृत 
शब्दों ने प्रेतात्मवादी शब्दजाल का स्थान ले लिया है--प्रेतों की थपकियों और 
धकक्‍कों का स्थान महात्मीय क्षेप्यास्त्रों ने और प्रेतवाधा का स्थान महात्मीय 
अन्त:प्रेरणा ने ले लिया है। 

'एडवोकेट' में प्रकाशित लेखों के लेखक में इस सबके ज्ञान का आरोप हम 
नहीं कर सकते; पर लेखक महोदय को अपने थियोसॉफ़िस्ट भाइयों और स्वय 
अपने को हिन्दू जाति के साथ एक समझने की भूल नहीं करनी चाहिए; अधिकाश 
हिन्दू जाति ने प्रारम्भ से ही थियोसॉफ़ी के घटनाचक्र को अच्छी तरह समझ 
लिया था और वह, महान्‌ स्वामी दयानन्द सरस्वती के नेतृत्व में, जिन्होंने ब्लैवे- 
टेस्कीवाद की वास्तविकता पहचानते ही उसके ऊपर से अपनी छत्र-छाया हटा 
ली थी, थियोसॉफी से दर ही रही। 

और फिर उपर्युक्त लेखक महोदय का जो भी पक्षपात हो, आज इस कलियुग 
में भी हिन्दुओं के बीच उनके अपने घारमिक उपदेशक और घामिक शबिक्षाएँ 
पर्याप्त मात्रा में हैं, और उन्हें रूसियों और अमेरिकनों के मृत प्रेतों की कोई 
आवश्यकता नहीं है। 

उपयुक्त लेख हिन्दुओं पर और उनके धर्म पर अपमानजनक आरोप हैं। 
उपयुक्त लेखक को और उस जैसे अन्य लोगों को हमेशा के लिए समझ लेना 
चाहिए कि हम हिन्दुओं को पश्चिम से घर्मं का आयात करने की न तो आव- 
इ्यकता ही है और न इच्छा ही। अन्य प्रत्येक वस्तु का आयात करने में ही हमारा 
पतन बहुत काफ़ी हो चुका है। 

हमारा विश्वास है कि घ॒र्मं के आयात का कार्य पश्चिम के लोगों की ओर से 
ही होना चाहिए; और हमारा कार्य सर्वदा इसी दिद्या में होता रहा है। पश्चिम 
के थियोसॉफिस्टों द्यरा हिन्दुओं के धर्म को जो एकमात्र सहायता प्राप्त हुई है 
वह तैयार खेत मिल जाने जैसी सहायता नहीं है, वरन्‌ उनकी जादूगरी के कर- 
तबों द्वारा जनित, वर्षों का कठोर परिश्रम ही उनकी देन है। लेखक महोदय को 
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यह ज्ञात होना चाहिए था कि श्री मैक्समूलर जैसे विद्वानों और श्री एडविन ऑर्वेल्ड 
जैसे कवियों का पल्‍ला पकड़कर और साथ ही इन्ही लोगों पर कीचड़ उछालते 
हुए--तथा स्वयं अपने आपको विश्व ज्ञान का एकमात्र पात्र बताते हुए थियोसॉफ़िस्ट 
लोग पश्चिम के समाज के हृदय में रेंगकर घुस जाना चाहते थे। और हम तो राहत 
की साँस केते है कि यह अद्भुत ज्ञान एक रहस्य बनाकर ही रखा जाता है। भारतीय 
चिन्तन, मायावी पाखण्ड और हाथ पर आम उगरानेवाली फ़क़ीरी विद्या--यह 
सब पश्चिम के शिक्षित लोगों के दिमाग़ में एक ही बन गये थे। थियोसॉफ़िस्टों 
द्वारा हिन्दू धर्म की सहायता बस केवल इतनी ही है। 

थियोसॉफ़ी द्वारा हर देश में जो तात्कालिक प्रत्यक्ष महान्‌ कल्याण हमारी 
दृष्टि से हुआ है, वह है यक्ष्मा के रोगी के फेफड़ों में दिये जानेवाले प्रोफ़ेसर कोच 
(707. (००४) के इजेक्शनों की भाँति, स्वस्थ, आध्यात्मिक, कर्मठ और देशभक्त 
लोगों को पाखंडियों, अस्वस्थ और आध्यात्मिक होने का ढोंग करनेवाले पतनशील 
व्यक्तियों से अलग कर देना। 


बुद्धि, श्रद्धा और प्रेस 


[स्वामी जी के कार्य-क्षेत्र का केंद्र अमेरिका के अदलंतिक तठ की ओर पूर्व 
दिल्ला में जाने के पहले सन्‌ १८९४ ई० के पूरे वर्ष भर के लूगभग उन्होंने हेल 
परिवार के निवास-स्थान को अपना प्रधान कार्यालय बनाया था। श्री जार्ज 
डब्ल्यू० हेल के पत्र लिखने के काग्रज़ों पर, और इस प्रकार सम्भवत: उनके घर 
में अपने किसी आवास-काल में, स्वामी जी ने पेंसिल से ही बुद्धि, श्रद्धा और प्रेम 
के सम्बन्ध में कुछ टिप्पणियाँ सी लिख डाली थी, जो अभी हाल ही में प्रकाञ में 
आयीं। दुर्भाग्यवश इस पाण्डुलिपि की तिथि निशचयपूर्वक निर्धारित नहीं की 
जा सकती।] 

वुद्धि--उसकी सीमाएँ हैं--उसका आधार है-- 

उसका पतन है। उसके चतुर्दिक्‌ प्राचीर हैं-- 

अज्ञेयवाद। अनीश्वरवाद। पर रुकना नहीं है; 

प्रतिक्षण परात्पर सक्रिय है, हमें प्रभावित कर रहा है--- 

यह आकाश, ये तारे, जो अदृश्य हैं वह भी हम पर प्रभाव डाल रहे हैं। 
अंतः हमें इस सबके पार जाना ही है। अकेली बुद्धि नहीं जा सकती ! 
ससीम असीम को नहीं पा सकता। 

अकेली श्रद्धा भ्रष्ट हो जाती है--- 

कट्टरता--घर्मान्वता---साम्प्रदायिकता। अतः 

सतत संकीर्ण ससीम असीम को नहीं पा सकता 

कभी गम्भीरता आ जाती है, तो विस्तार खो जाता है। 

और स्वमताग्रही एवं घर्मान्वों में तो 

अपने ही गरव और मिथ्या अहं की उपासना में परिणत हो जाती है! 

तो क्या अन्य कोई मार्ग ही नहीं है ?--प्रेम है! 

जो कभी भ्रष्ट नहीं हीता | --शान्त, कोमलतादायक 

सतत वितानी---यह विश्व उसकी व्याप्ति के लिए अत्यन्त छोटा है! 

हम उसकी परिभाषा नहीं दे सकते, उसके विकास विघान के माध्यम से 
हम केवल उसका रेखांकन कर सकते हैं और उसके परिवेश का वर्णन 
कर सकते हैं। 
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पहले तो वह वही है, जो बहिजंगत्‌ में गुरुत्वाकर्षण है-- 

एकीकरण कौ--मिलन की प्रवृत्ति।--विधि-विधान और रूढ़िवद्धता तो 

उसकी मृत्यु है। 

जब तक विधि-विधानों, पद्धतियों, प्रार्थना-विधियों में उपासना जकड़ी 

तक प्रेम नहीं । 

जब प्रेम आता है, तव पद्धतियाँ तिरोहित हो जाती है। 

मानव-भाषा और मानव-आकार--पितृ-रूप ईश्वर, 

मातृ-रूप ईदवर, प्रिय-रूप ईइवर--सुरत-वर्धवम्‌ आदि 

सालोमन' का महागान--परतंत्रता और स्वतंत्रता -- 
घन्धन और मुक्ति-- 

प्रेम, प्रेम ! ! 5 

पावन पत्नी-हूप प्रेम--अनुसूचा, सीता-- 

रुक्ष-कठोर कतंव्य-रूप नही, वरन्‌ 

सतत आल्लादकारी प्रेम---सीता की पूजा-- 

प्रेम का उन्‍्माद--भगवत्परेमोन्मत्त मानव-- 

राधा का रूपक--ग्रलत समझा गया 

नियंत्रण और भी बढ़ जाता है-- 

काम प्रेम की मृत्यु है, 

अहम्‌ प्रेम की मृत्यु है, 

व्यक्ति से सामान्य की ओर, 

मूर्त से अमूर्त की ओर--परात्पर की ओर। 

प्रार्थनारत मुसलमान और वालिका, 

सहानुभूति---कबी र-- 

वह ईसाई तपस्विनी जिसके हाथों से रक्त वह चला, 

मुसलमान सन्त ! 

प्रत्येक परमाणु अपने पूरक की खोज में रत-- 

जब उसे पा जाता है, शान्त हो जाता है। डे 

प्रत्येक मनुष्य सुख और स्थिरता की खोज में। 

खोज तो सत्य है 

पर उसके लक्ष्य तो वे स्वयं ही है। 

फिर भी इन लक्ष्यों की खोज में 

कम से कम क्षणिक सुख तो उन्हें मिलता ही है! 
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एकमात्र प्रुव लक्ष्य और मानवात्मा को प्रकृति और अभीप्सा का 
एकमात्र पुरक ईश्वर ही है! 

अपना पूरक, अपनी स्थायी साम्यावस्था--अपनी 

अनन्त शान्ति की प्राप्ति के लिए सानवात्मा का 

संघर्ष ही प्रेम है--- 
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छः संस्कृत आदर्द्-वाक्य' 
१. अजरामरत्‌ आज्ञः विद्याम्‌ 
अर्थ च चिन्तयेत्‌। 
ग्रहीत इब केशेषु मृत्युना 
घर्म आचरेत्‌ ॥ 


विद्या और विभव की खोज में अपने को जरा-मरण से मुक्त समनझ्कर आचरण 
करो और धर्माचरण में अपनी शिखा काल के हाथों में समझकर तत्पर रहो। 


२. एक एवं सुहद्धमे 
निधनेप्यनुयाति यः। 


घर्म ही एकमात्र सखा है, जो मृत्यु के वाद भी साथ जाता है। 
शेष सब मृत्यु के साथ समाप्त हो जाता है। 


विवेकानन्द । 
३. एक अनन्त परम पावन प्रभु 
गिरा-ज्ञान-गो-गुणातीत प्रभु 
तुमको मेरा नमस्कार है। 
स्वामी विवेकानन्द । 


४. समता सववभूत्तेयु 
एतन्मुक्तस्य लक्षणम्‌ ॥ 
जीव मात्र में समभाव--यही मुक्तात्मा का लक्षण है। 
विवेकानन्द । 
१. स्वासी विवेकानन्द इन अमेरिका : न्यू डिस्कवरोज़ञ' (अमेरिका में स्वामी 


विवेकानन्द : नवीन खोजें) वाम्रक्त ग्रन्थ से उद्धुत। ये आदशें-वाक्य और इनके 
अंग्रेज़्ो अनुवाद स्वामी जी ने अपने ६ चित्रों पर लिखे थे। 


३०९ छः संस्कृत आदर्श-वाक्य 
५. त्वमेक गरंण्यम, त्वमेक्त॑ वरेण्यम्‌. . , 


इस विश्व की एकमात्र निधि तुम्ही हो। 


विवेकानन्द । 
६, त्वभेव माता च पिता त्वमेव , . , 
तुम्ही पिता हो, तुम्ही स्वामी हो; 
नुम्हीं माता, ठुम्ही पति और तुम्ही प्रेयसी हो। 
स्वामी विवेकानन्द। 





दिव्य प्रज्ञा का सन्देद् 


[अधोलिखित तीन अध्याय स्वामी विवेकानन्द के कागज्ों में प्राप्त हुए 
थे। स्पष्टतः स्वामी जी एक ग्रन्थ लिखना चाहते थे और उसके लिए कुछ 
टिप्पणियाँ लिखी थीं।] 


१. वच्चन २. विधान ३. परत्रह्म (परात्पर) और मभुक्ति-प्राप्ति 


१ 
वन्धन 

१. कामना असीम है, उसको पू््ति सीमित। कामना प्रत्येक व्यक्ति में असीम 
है; पर उसकी पूतति की शक्ति भिन्न है। इस प्रकार जीवन में कुछ लोग दुसरों 
की अपेक्षा अधिक सफल होते हैं। 

१९. यह सीमा--असमर्थता ही वह वन्बन है, जिसके विरुद्ध हम आजीवन संघर्ष 
करते हैं। 

३. हम केवल सुखद की कामना करते हैं, दुःखद की नहीं। 

४. पर हमारी कामना के सभी लक्ष्य मिश्रित होते हैं-“सु ख़द और दुःखद 
मिले हुए। 

५- लक्ष्यों के दुःखद अंशों को हम देखते नहीं अथवा देख नहीं सकते, केवल 
सुखद अंजशों पर ही हम मुग्ध और इस प्रकार सुखद को सहेजने में हम 
अनजाने ही दुःखद को भी समेट लेते 

६- कभी कभी हम झूठी आजा करते हैं कि हमारे पल्‍ले केवल सुखद अंश 
ही आयेगा और दुःखद अंथ छूट जायगा, जो कभी नहीं होता। 

७. हमारा कामनाएँ भी सतत परिवततंनशील हैं--जिसे आज हम बहमल्य 
मानते हैं, कछ उसीको दुकरा देते हूँ। वर्तमान का सुख भविप्य का दुःख वन 
जायगा। जा आज का श्रेमास्पद है, कल घृणास्पद हो जायगा--इत्यादि। 

<- हम एक झूठी आाणा बह नी करते हैं कि हम भावी जीवन में दुःखद 
को वजित कर केवल सुख्र देनेवाले को ही सेंजो लेंगे। 


३११ दिव्य प्रज्ञा का सन्देश 


९. पर भविष्य तो वतेमान का ही विस्तार है। ऐसा कभी हो ही नहीं 
सकता ! 

१०. जो कोई भी पदार्थों में सुख की खोज करता है, सुख उसे मिलेगा; पर 
उसे साथ में दुःख भी स्वीकार करने होंगे। 

११. समस्त पदार्थमूलक सुख अन्ततोगत्वा दुःख लाता है. और इसका कारण 
है परिवर्तन या मृत्यु। 

१२. समस्त पदार्थों का लक्ष्य है मृत्यु; समस्त पाथिव वस्तुओं की प्रकृति है 
परिवर्तन ! 

१३. जैसे कामना बढ़ती है, वैसे ही सुख की शक्ति बढ़ती है और उसीके 
अनुरूप दुःख की शक्ति भी ! 

१४. जितनी ही सुूक्ष्ततर जीव-रचना, जितनी ही उच्च संस्कृति---उतनी 
ही प्रवछ सुख-भोग की शक्ति और उतनी ही तीक्ष्ण व्यथा-वेदना ! ! 

१५. मानसिक सुख शारीरिक सुख की अपेक्षा कही अधिक उच्च है; और 
मानसिक पीड़ा शारीरिक यातनाओं से कही अधिक ममंवेघी ! 

१६. सुदूर भविष्य में देख सकने की विचार-शक्ति और वर्तेमान में अतीत 

पुनः प्रस्तुत कर सकतनेवाली स्मरण-शक्ति हमारे लिए स्वर्गिक जीवन 
सुलूभ बना देती है; वही हमें नरक का जीवन बिताने को भी विवश कर 
देती है। 
१७. अपने इदे-गिदं सुखद पदार्थों को महत्तम परिमाण में संगृहीत कर 
सकतेवाला व्यक्ति अनपवाद रूप से इतना कल्पनाशून्य होता है कि वह 
उनका उपभोग ही नहीं कर पाता। प्रचुर कल्पना से युक्त व्यक्ति हानि 
की गहन भावना से, या हानि के भय से अथवा दोष-दर्शेन से ही अभिभूत 
रहता है। 

१८. पीड़ा पर विजय पाने के लिए हम घोर संघर्ष करते है; प्रयास में सफल _ 
होते हैं; और साथ ही नयी पीड़ाओं की सृष्टि करते हैं। 

१९. हम सफलता पाते है और असफलता से पराभूत होते हैं; हम सुख के 
पीछे दौड़ते हैं और दुःख हमारा पीछा करता है। 

२०. हम कहते हैं हम करते है', पर हमसे कर्म कराया जाता है। हम कहते 
हैं हम काम करते हैं, पर हमसे मजदूरी करायी जाती है। हम कहते है हम जीते 
हैं; पर हमें प्रतिक्षण मरते रहने के लिए विवश किया जाता है। हम तो भीड़ में 
हैं, रक नहीं सकते, चलते ही जाना है;--इसमें शावाशी की क्या वात है ? यदि 
ऐसा न होता तो आनन्द के एक कण के लिए--जो, अफ़सोस (---अविकांश के 
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लिए आजा वनकर ही रह जाता है--कितनी भी शावाशी हमसे वेदना और देन्य 
का यह बोजन् उठवा न पाती ! 
२१. हमारा निराशावाद एक भयानक सत्य है; हमारी आशावादिता एक 





क्षीण जयध्वनि---रपट पड़े की हर गंगा! ! 
है 
नियम 


१. नियम कभी घटनाचक्र से, सिद्धान्त कभी व्यक्ति से, भिन्न नहीं होता। 

२. अपनी सीमा के भीतर, श्रत्येक पृथक्‌ पदार्थ की, क्रिया अथवा निय्किय 
सम स्थिति की विधि ही नियम कही जाती हैं। ः 

नियम का ज्ञान हमें घटित होनेवाले परिवतनों के समुच्चय और संघाव 
से मिलता है। इन परिवतंनों से परे नियम हमें नहीं दिखायी देता। घटनाओं से 
पृथक नियम की अवधारणा तो एक मानसिक अमूर्तन मात्र है--ब्दों का सुकर 
प्रयोग, और कुछ नहीं। नियम अपनी सीमा में होनेवाले प्रत्येक परिवर्तन का अंग 
और अपने से शासित होनेवाले पदार्थों में निहित पद्धति है। पदार्थों में निहित 
शक्ति, प्रत्येक पदार्थ की हमारी अवधारणा का, एक अंग है--अन्य किसी पदार्थ 
पर उस शक्ति की क्रिया एक विदधिप्ट प्रकार से होती है---यही हमारा नियम है। 

४. नियम पदार्थों को यथास्थिति में है--इसर विधि से कि पदार्थ एक दूसरे 
के प्रति कैसे क्रियमाण होते हैं; न कि कंसे उन्हें होना चाहिए। अच्छा होता यदि 
अग्नि जलती नहीं और जल भिगोता नही; किन्तु वे ऐसा करते है, यही नियम 
है। और यदि यह सच्चा नियम है, तो वह अग्नि जो जलती नहीं भौर वह जल जो 
भिगोता नहीं, न अग्नि है, न जलू । 

५. आध्यात्मिक नियम, नैतिक नियम, सामाजिक नियम, राप्ट्रीय नियम-- 
तभी नियम हैं जब वे प्रस्तुत आत्मिक और मानव-इकाइयों के अंग हा आर इन 
नियमों से शासित मानी जानेवाली प्रत्येक इकाई के कर्म की अनिवार्य 
अनुभूति हों। 

६. हमारा निर्माण नियम द्वारा और हमारे द्वारा नियम का निर्माण--परह 
चक्र चलता हैं। कुछ विशिष्ट परिस्थितियों में मनुप्य अनिवार्यत्तः क्या करत 
है, इस संबंध में सामान्य निष्कर्प---एक उन परिस्थितियों के सम्बन्ध में मनुप्य 
पर लागू होनेवाला नियम हैं। अचल, सार्वभौम मानवीय व्यापार हो मनुप्य का 
नियम है, जिससे कोई भी व्यक्ति बच नहीं सकता--कितु यह भी सत्य है कि अलग 
अलग व्यक्तियों के कार्यों का योग ही सार्वभौम नियम है। पूर्ण योग, या सार्वभौम 
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अथव। असीम ही व्यक्ति का निर्माण कर रहा है और व्यक्ति अपनी क्रिय्रा से उस 
विधान को सजीव वनाये हुए है। इस अर्थ में नियम सार्वभौम का ही दुसरा नाम 
है। सार्वभौम व्यक्ति पर निर्भर है, व्यक्ति सार्वभौम पर निर्भर है। यह अनन्त 
सान्त अंशों से निर्मित है, संख्यामूलक अनन्त--यद्यपि सान्त अंशों के योग से अनन्त 
के निर्माण की कठिताई है--फिर भी व्यावहारिक स्तर पर यह तथ्य हमारे समक्ष 
विद्यमान है। और, क्योंकि नियम, अथवा पूर्ण, अथवा अनन्त नष्ट नहीं किया 
जा सकता---और अनन्त के एक अश का विनाश असम्भव है; --क्योंकि हम अनन्त 
में व कुछ जोड़ सकते है और न घटा सकते है--अतः प्रत्येक अंश सर्वकाल-स्थायी 
। 

७. मानव-शरीर जिन पदार्थों से निर्मित है, उनसे सम्बन्धित नियम खोज 
निकाले गये हैं और काल-प्रवाह में इन पदार्थों का स्थायित्व भी सिद्ध कर दिया गया 
है। शत सहस़ाव्द पूर्व जिन तत्त्वों से मानव-शरीर निर्मित हुआ था, उत्तका कहीं 
न कहीं आज भी अस्तित्व है, यह सिद्ध किया जा चुका है। जो विचार प्रक्षिप्त 
किये जा चुके हैं, वे भी अन्य मस्तिष्कों में जीवित हैं। 

८. पर कठिनाई तो है, दरीर से परे, मानव के सस्वन्ध में नियम 
खोजने की। 

९. आध्यात्मिक और नैतिक नियस प्रत्येक मनुष्य की क्रिया-पद्धति नहीं 
है। शीलाचार, नैतिकता और राष्ट्रीय नियमों के पालन की अपेक्षा उनका उल्लं 
घन ही अधिक किया जाता है। यदि ये सब नियम होते, तो भंग कैसे किये जा 
सकते ? 

१०. प्रकृति के नियमों के विपरीत जाने की सामर्थ्य किसी भी व्यक्ति में 
नहीं है। तो फिर ऐसा क्‍यों है कि हम सर्वदा मनुष्य द्वारा नैतिक और राष्ट्रीय 
नियमों के भंग किये जाने की शिकायत सुनते है ? 

११. राष्ट्रीय नियम, अपने सर्वोत्कृष्ट रूप में, राप्ट्र के बहुमत की इच्छा 
के मूर्त रूप है---सर्वेदा एक काम्य स्थिति, न कि यथार्थ स्थिति ! 

१२. आदर्श नियम तो यह हो सकता है कि कोई भी व्यक्ति दूसरे की सम्पत्ति 
का लोलप न हो; पर यथार्थ नियम यह है कि वहुत से लोग लोलुप होते है। 

१३. इस प्रकार प्राकृतिक नियमों के सम्बन्ध में प्रयुक्त (नियम शब्द का अर्थ 
सामान्यतः नीति शास्त्र और मानव-क्रियाओं की भूमिका में बहुत बदल जाता हैं। 


थि।# 


१. & पूर्णमदः पूर्णमिदं पूर्णात्यूर्णमुदच्यते। 
पूर्णस्य पूर्णमादाय पूर्णमेवावशिष्यते ॥ 
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१४. संसार के नैतिक नियमों का विश्लेषण करने पर और यथार्थ स्थिति 
से उनकी तुलना करने पर दो नियम सर्वोपरि ठहरते हैं। एक है अपने से प्रत्येक 
वस्त्र के विकर्षण का नियम--हर व्यक्ति से अपने को पृथक करता--जिसका परि- 
णाम होता है, अन्ततः दूसरों की सुख-श्ुविधा की वलि देकर भी अपने अभ्युदय की 
सिद्धि ! दूसरा है आत्म-वलिदान का विधान--अपनी चिन्ता से सर्वथा मुक्ति-- 
सर्वेदा केवल दूसरों का ध्यान रखना। दोनों ही की उत्पत्ति सुख का खोज से होती 
है--एक, दूसरों की क्षति पहुँचाने में सुख की खोज से; केवल अपनी इन्द्रियों में 
ही उस सुख की अनुभूति की क्षमता में सुख की खोज है। दूसरा, औरों की मंगल- 
साधना में सुख की खोज से---दूसरों की इन्द्रियों के माध्यम से सुखानुभूति की क्षमता 
में सुख की खोज से ! संसार में महात्‌ और सत्पुरुष वे है, जिनमें यह दूसरी क्षमता 
प्रबल होती है। फिर भी ये दोनों शक्तियाँ साथ साथ संयुक्त रूप से काम कर रही 
हैं; प्रायः प्रत्येक व्यक्ति में वह मिली हुई पायी जाती हैं, एक या दूसरी प्रमुख 
होती है। चोर चोरी करता है; पर, शायद, किसी दूसरे के लिए जिसे वह प्यार 
करता है। 

डर 


ब्रह्म (परात्पर) और मुक्ति-प्राप्ति 


१. ३ तत्सत्‌ू--वह सत्‌-चित्‌ृ-आनन्द। के 

(क) एकमात्र सत्सत्ता, केवल उसीका अस्तित्व है--अन्य हर एक पदार्थ का 
अस्तित्व उसी मात्रा में है, जिस मात्रा में वह इस सत्सचा को प्रतिभासित करता है। 

(ख) वही एकमात्र ज्ञाता है--एकमात्र स्वयंप्रकाश--चेतना की ज्योति ! 
अन्य प्रत्येक पदार्थ उसीसे प्राप्त, उधार लो हुई ज्योति से ज्योतित है। अन्य 
हर पदार्थ उतना ही ज्ञान प्राप्त कर पाता है, जितना वह उस सत्‌ के ज्ञान को 
प्रतिविम्बित करता है। 

(ग) वही एकमात्र आनन्द है--क्ष्योंकि उसमें कोई अमाव नहीं है। वह 
सर्वंज है, सर्वव्यापी है--सवका सार तत्त्व है। 

वह सच्चिदानन्द है। 

(घ) वह अविकल है, गृणातीत है, सुसन-दुःवर विनिमुकत्त है; न वह जड़ है, 

न चेतन ! बह सर्वोपरि है, अनन्त है, निर्भुण आत्मा हर वस्तु में व्याप्त है, विश्व 
की अनन्त आत्मा है। 

(४) मुझमें, आपमें और प्रत्येक पदा्व में जो वुछ सत्य है, बही है; ---अतः 

तुम वही हो--तत्वमप्ति ॥ 
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२ बुद्धि उसी निर्मुण की अवधारणा इस विश्व के स्रष्टा, पालनकर्ता शासक 
और संहारक के रूप में, उसके उपादान और निमित्त कारण के रूप मे, परम शासक 
के रूप में--जीवनमय, प्रेममय, परम सौन्दर्यमय के रूप में करती है। 

(क) परम सत्‌ की सर्वोपरि अभिव्यक्ति ईश्वर अथवा सर्वोच्च शासक 
के रूप में, सर्वोच्च और सर्वशक्तिमान जीवन या ऊर्जा के रूप में हुई हैं। 

(ख) परम ज्ञान अपनी सर्वोच्च अभिव्यक्ति परम प्रभु के प्रति अनन्त प्रेम 
में कर रहा है। 

(ग) परम आनन्द की अभिव्यक्ति परम प्रभु मे अनन्त सौन्दर्य के रूप में 
होती है। आत्मा का सर्वोपरि आकर्षण वही है। 


सत्यम्‌-शिवम्‌-सुन्दरम्‌ । 


वह परात्पर या ब्रह्म, वह सच्चिदानन्द निर्गुण और यथार्थ अनन्त है। 
उच्चतम से लेकर निम्नतम प्रत्येक सत्ता अपनी अपनी कोटि के अनुरूप ऊर्जा 
(उच्चतर जीवन में), आकर्षण (उच्चतर प्रेम में) और साम्यावस्था के लिए सघर्ष 
की (उच्चतर आनन्द में) अभिव्यक्ति करता है। पर परम ऊर्जाशप्रेम-सौन्दये 
(सत्य-शिव-सुन्दर) एक शरीरी है, व्यक्ति है---इस विश्व की अवन्त जननी है-- 
देवाधिदेव--परम प्रभु, सर्वव्यापी, फिर भी विश्व से पृथक्‌--परम आत्मा, फिर 
भी प्रत्येक आत्मा से पृथक--इस विश्व की जनती, क्योंकि उसीने इसे उत्पन्न 
किया है--विश्व-नियंत्रिका, क्योंकि वही इसकी परम प्रेसमय निर्देशिका और 
अन्ततः हर वस्तु को स्वयं में पुनः ले आनेवाली है। उसीके आदेझ से सूर्य-चन्द्र 
प्रकाशमान हैं, मेघ वरसते है और मृत्यु घरती पर अदृश्य विचरण करती है। 
ही महाशक्ति समस्त कारण-श्ंखला में निहित बल है। प्रत्येक कारण को 
निशचयपूर्वक परिणाम उत्पन्न करने की ऊर्जा वही प्रदान करती है। उसकी इच्छा 
ही एकमात्र नियम है और, क्योंकि उससे कभी चूक हो नही सकती, अतः, भ्रकृति 
के नियम--उसकी इच्छा--क्मी बदली नहीं जा सकती। कर्म-विधान अथवा 
कारण-विघान का प्राण वही है। प्रत्येक कर्म को फलप्रद बनानेवाली वही है। 
उसीके निर्देशन में हम अपने कर्मो द्वारा अपने अपने जीवनों का निर्माण कर 
रहे है। 
मुक्ति ही इस विश्व की प्रेरक है और मुविति ही इसका लक्ष्य है। प्रकृति के 
नियम ऐसी पद्धतियाँ है, जिनके द्वारा हम जगदंबा के निर्देशन में, उस मुक्ति तक 
पहुँचने का संघर्ष करते हैं। मुक्ति के लिए इस विद्वव्यापी संघर्ष की सर्वोक्ष् 
अभिव्यक्ति मनुष्य में मुक्त होने की सजग अभिलापषा के रूप में होती है। 


९-२१ 
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यह मुक्ति तीन प्रकार से प्राप्त होती है--कर्म, उपासना और ज्ञान से। 

(क) कर्म--दूसरों की सहायता करने और दूसरों को प्रेम करने का सतत 
अविरत प्रयत्न । 

(ख) उपासना--प्रार्थना-वन्दना, गुणगान और ध्यान। 

(ग) ज्ञान--जों ध्यान से उत्पन्न होता है। 


बेलूड़ मठ : एक अपील 


हिन्दू घर्म के सिद्धान्तों का प्रसार करने और पाश्चात्य देशों में अत्यधिक 
निन्दित अपने धामिक विश्वासों के लिए कुछ आदर भाव उत्पन्न करने के प्रयत्न में 
श्री रामकृष्ण परमहंस के शिष्यों को जो सफलता मिली है, उससे यह आशा उत्पन्न 
हुई है कि कुछ युवा संन्यासियों को देश के भीतर और बाहर धर्म-प्रचार का कार्य 
करने की प्रशिक्षा दी जा सकती है। और प्रयत्न किया जा रहा है कि गुरु-शिष्य- 
सम्पर्क के वैदिक सिद्धान्त के अनुसार कुछ युवकों को शिक्षित किया जाय।* 

कुछ यूरोपीय और अमेरिकी मित्रों की कृपा से कलकत्ता के निकट गंगा-तट 
पर एक मठ पहले ही स्थापित किया जा चुका है। 

अल्प समय में कुछ प्रत्यक्ष कार्य कर दिखाने के लिए इस अनुष्ठान को घन 
की आवश्यकता है; और इसीलिए यह अपील उन लोगों से की जा रही है, जिन्हें 
हमारे इस अनुष्ठान से सहानुभूति है। 

मठ के कार्य-क्षेत्र को इस प्रकार विस्तृत करने का विचार है कि, हमारे कोष 
के सामर्थ्य के अनुसार, अधिकाधिक युवकों को पाश्चात्य विज्ञान और भारतीय 
अध्यात्म-शास्त्र दोनों की शिक्षा दी जाय, ताकि विश्वविद्यालय की शिक्षा से होने- 
वाले लाभों के साथ साथ उन्हें, अपने गुरुजनों के सम्पर्क में रहकर, एक पुरुषोचित 
अनुशासन की भी शिक्षा मिले। 

कलकत्ता के समीप का केन्द्रीय मठ, जैसे जैसे सावन और सावक उपलब्ध 
होते जायेंगे, देश के अन्य भागों में, ऋमश: अपनी शाखाएँ स्थापित करता जायगा। 

यह एक ऐसा काम हैं, जिसका कोई स्थायी परिणाम मिकलने में समय लग्रेगा; 

ओऔर हमारे युवकों को और जिनके पास सहायता के सावन हैं; उनको काफी बलिदान 
करना पड़ेगा। 

हमारा विश्वास हैं कि सावक उपरूब्ध हैं, इसलिए हमारी प्रार्थना उनसे है. 
जिन्हें अपने घ॒र्मं और अपने देश से प्रेम हैं और जिनके पास इस उद्देंग्य में सहायक 
बनकर अपनी सहानुभूति को व्यावहारिक रूप से व्यक्त करने के साधन हैं 

हे विवेकानन्द । 


अद्त आश्रम, हिमालय 


यह विश्व किसमें अवस्थित है. विश्व में कौन विराजमान है, विश्व-रूप कौन 
है; आत्मा की स्थिति किसमें है, आत्मा में कौन है, मनुष्य की आत्मा है कौन; 
उसका---और इसीलिए इस विश्व का--अपनी आत्मा के रूप में ज्ञान ही समस्त 
भय का विनाश और वलेश का अन्त करता है और अनन्त मुक्ति की उपलब्धि कराता 
है। जहाँ कहीं भी प्रेम का विस्तार हुआ है अथवा व्यक्ति या समुदाय के कल्याण 
की वृद्धि हुई है, इस शाइवत सत्य---समस्त प्राणी का एकत्व के ज्ञान, अनुभव और 
व्यवहार द्वारा ही हुई है। 'परावीनता दैन्य है। स्वाधीनता ही सुख है।' अद्वेत 
ही एकमात्र दर्शन है, जो मनुष्य को अपनी पूर्ण उपलब्धि कराता है--अपना स्वामी 
चना देता हैं; समस्त परावीनता और उससे सम्बन्वित अन्यविश्वास को उतार 
फेंकता है और इस प्रकार हमें कष्ट झेलने में वीर, कर्म करने में वीर बनाता 
है और अन्ततः परम मुक्ति-लाभ करा देता है। 

अब तक द्वैतवादात्मक दुवेरूताओं से पूर्णतः मुक्त रूप में इस मंगलमय' सत्य 
का उपदेश सम्भव नहीं हो सका; हमारा विश्वास है कि एकमात्र इसी कारण 
यह अधिक प्रभविष्णु और मानव जाति के लिए उपयोगी नहीं हो सका। 

व्यक्तियों के जीवन के उदात्त और मनुष्य जाति को संप्रेरित करने के अभि- 
यान में इस सत्य को अधिक मुक्त और अधिक पूर्ण अवसर प्रदान करने के उद्देश्य 
से हम इसकी आदि स्फुरण-भूमि, हिमालय के शिखरों पर इस अद्वेत आश्रम 
की स्थापना कर रहे हैं। 

आया है कि यहाँ अद्ग॑त दर्शन को समस्त अन्वविश्वासों और दुर्वखताजनक 
दूपणों के संस्पर्श से मुक्त रखा जा सकेगा। यहाँ एकमात्र णुद्ध सरल एकत्व सिद्धान्त 
के अतिरिक्त और कुछ न पढ़ाया जायगा, न व्यवहार में छाया जायगरा; और 
अन्य सभी दर्शनों से हमारी पूर्ण सहानुभूति होते हुए भी, यह आश्रम अद्वेत--केवल 
अद्दत के लिए ही समपित हे। 


१. अद्वत आश्रम, मायावती, अल्मोड़ा, हिमारूय की परिचय-पत्रिक्ता में सम्मिल्ति 
किये जाने के लिए मार्च, १८९९ में स्वामो जी ने ये पक्तियाँ एक पत्र में लिख भेजी थों। 


रामकृष्ण सेवाश्रम, बनारस : एक अपील' 


प्रिय--- 

कृपया रामकृष्ण सेवाश्रम, बनारस का गत वर्ष का यह विवरण-पत्र आप 
स्वीकार करें, जिसमें उन विनम्र प्रयासों का एक संक्षिप्त लेखा है, जिनके द्वारा 
उस दैन्यपूर्ण स्थिति के, जिसमें इस नगर के हमारे अनेक भाई-बन्बु, प्रायः वृद्ध 
स्त्री-पुरुष, कष्ट झेल रहे है, यत्किचित्‌ सुधार की चेष्टा की गयी है। 

बौद्धिक जागरण और सतत जागरूक जनमत के इस युग में हिन्दुओं के 
तीर्थस्थान, उनकी स्थिति और उनकी कार्य-प्रणाली भी आलोचकों की तीक्षण 
दृष्टि से वच नहीं सके; और समस्त हिन्दू जाति की इस पावन पावनानां काशी 
नगरी को भी आलोचना का अपना पूरा पूरा भाग मिला है। 

अन्य तीर्थस्थानों में लोग पाप से आत्म-शुद्धि की खोज में जाते है और 

इन स्थानों से उन्तका सम्बन्ध यदा-कदा संयोगवश और कुछ दिनों का होता है। 
यहाँ, आर्य-घर्म-चर्चा के इस प्राचीनतम और जीवंत केन्द्र में वर-नारी, अनपवाद 
रूप से वृद्ध और जरा-जजैर दुबेल लोग, भगवान्‌ विश्वनाथ के मन्दिर की छाया 
तले परम पवित्रता दायक साधन मृत्यु द्वारा अनन्त मुकिति-प्राप्ति की कामना से 
उसकी प्रतीक्षा करने आते हैं। 

और फिर कुछ ऐसे लोग है, जिन्होंने विश्व-कल्याण के लिए सव कुछ त्याग 
दिया है और अपने रक्‍त-मांस के अंश--अपने पिता-माता, वाल-वच्चों और बाल 
सहचरों की सहायता से सदा-सर्वदा के लिए रहित हो गये है। 

उन पर भी मानव जाति के सामान्य भाग्य-चक्र का प्रह्मरहोता ही है; रोग 
के रूप में देह-दुविपाक भोगना ही पड़ता है। 

यह बात सही हो सकती है कि कुछ दोष नगर की प्रवन्व-व्यवस्था का भी 
है। यह सही हो सकता है कि पंडों-पुरोहितों की जो आलोचना इतने मुक्त रूप 
से की जाती है, वे उसके पात्र हों; फिर भी हमें इस महान्‌ सत्य को न भुला देना 


१. फ़रवरी, १९०२ में, रामकृष्ण सेवाश्नम, बनारस के प्रथम विवरण-पत्र 
के साथ प्रकाशित किये जाने के लिए स्वामी जी द्वारा लिखा गया पन्र। 


विवेकानन्द साहित्य, ३२० 


चाहिए कि--जैसा समाज वैसे ही पुरोहित-पुजारी ! यदि लोग हाथ पर हाथ 
रखे, दर्शक वन कर, अपने द्वार पर ही दैन्य की प्रखर धार में आवालवृद्ध नर- 
नारियों को; गृहस्थों और संन्यासियों को बिलखते-चहते असहाय दुःख के 
आवते में गिरते देख, किसी एक को भी उवार लेने का प्रयत्न नहीं करते, बल्कि 
तमाशा देखते है; और केवल तीर्थस्थानों के पुरोहित-पुजारियों के दुप्क्ृत्यों 
का राग अलापते है, तो इस दैन्‍्य का एक कण भी कभी कम नहीं हो सकता, 
किसी एक की भी कभी सहायता नहीं हो सकती। 

क्या हम चाहते हैं कि इस सनातन शिवधाम को मुक्ति-अदाता मानने का 
हमारे पूर्वजों का विश्वास अचल रहे? | 

यवि हम चाहते है, तो प्रतिवर्ष प्राण त्याग के लिए यहाँ आनेवालों की संख्या 
में वृद्धि देखकर हमें प्रसन्चता होनी चाहिए। 

और धन्य है भगवान्‌ के नाम को कि दीन जनों में सदा की भाँति मुक्ति की 
यह उत्कट कामना जागरूक है। 

जो दीन जन यहाँ मृत्यु के हेतु आते है, वे स्वेच्छा से अपने जन्मस्थान में 
सुलभ सारी सेवा-सहायता से अपने को वंचित कर लेते है; और, एक हिन्दू के 
नाते हम यह सोचना तथा उसका परिहार करना आपकी कल्पना और अंतरात्मा 
पर छोड़ते है कि व्याधिग्रस्त होने पर उनकी क्या दुर्देशा होती है। 

वन्बु, अंतिम अवसान की साधना-भूमि इस अदुभुत नगरी का विलक्षण 
आकर्षण क्‍या आपको स्तव्य और विचार-विमुग्ब नहीं बना देता ? मृत्यु-द्वार से 
मुक्ति-बाम को प्रस्थान करता हुआ तीथ्थयात्रियों का यह सनातन अनन्त प्रवाह 
क्या आपको एक रहस्यपूर्ण श्रद्धा से अभिभूत नही कर देता ? 

यदि हाँ, तो फिर आइए, हमारा हाथ बटाइए। 

इसकी चिन्ता मत करिए कि आपका योगदान केवल एक कण भर है, आपकी 
सहायता अत्यल्प भले ही हो, लेकिन पुरानी कहावत है कि तिनकों से बटा हुआ 
रस्सा महामत्त गजराज को भी वन्धन में रखने में समर्थ होता है। 


विव्वेब्चर्पादायित, सदा आपका, 
विवेकानन्द । 


रचनानुवाद : पद्मय-१ 


प्रव्य-१ 
समाधि 


सूर्य भी नहीं है, ज्योति--सुन्दर शशांक नही, 
छाया सा व्योम में यह विश्व नज़र आता है। 
मनोआकाश अस्फूट, भासमान विश्व वहाँ 
अहंकार-स्रोत ही में तिरता डूब जाता है। 
घीरे धीरे छायादर लय में समाया जब 
धारा निज अहंकार मन्दगति बहाता है। 
बन्द वह धारा हुई, शून्य में मिला है शून्य, 
'अवाहृमनसगोचरम्‌” वह जाने जो ज्ाता है। 


सखा के प्रति' 


स्वास्थ्य रोग में, दुःख में सुख है, अन्धकार में जहाँ प्रकाश, 
शिशु के प्राणों का साक्षी है रोदन' जहाँ वहाँ क्‍या आश 
सुख की करते हो तुम मति मन ?--छिड़ा हुआ हैं रण अविराम 
घोर इन्द्र का, यहाँ पुत्र को भी न पिता देता है स्थान, 
गूंज रहा रव घोर स्वार्थ का, कहाँ गान्ति का शुचि आकार 
कहाँ ? नरक प्रत्यक्ष, स्वर्ग है, कौन छोड़ सकता संसार? 
कर्मपाश से वँधा गला, वह क्रीत दास जाये किस ठौर? 


१. जहाँ रोना ही शिशु के जीवन के अस्तित्व का प्रमाणस्वरूप है, वहाँ 
बुद्धिमान व्यक्ति कभी भी सुख की आशा नहीं करता, क्योंकि यह संसार सायः 
का राज्य है, इसलिए सब विपरीत रूप से देखा जाता है--जसे दुःख में सुख 
का अनुभव इत्यादि। यहाँ बुरी वस्तु अच्छी प्रतीत होती है। 

२. नरक बहुत ही कदय या जबन्य स्थान है--डुःख का आगार होने पर 
भी स्वर्ग, सुन्दर स्थान, आनन्द-सूमिस्वरूप प्रतीत होता है। इसमें भी वही 
भाव है-- दुःख में सुख इत्यादि। 


विवेकानन्द साहित्य 


(सोचा, समझा है मैने, पर एक उपाय न देखा और) 
योग-भोग, जपनतप, बन-अर्जेन, ग्ृह-आश्रम, कठोर संन्यास्तर, 
त्याग-तपस्था-त्रत सब देखा, पाया है जो मर्मामास 
मैंने, समझा है, न कही सुख है, यह तनुधारण ही व्यर्थ, 
उतना ही दुःख है, जितना ही ऊँचा हैं तव हृदय समर्थ। 
हृदयवान निःध्वार्थ प्रेम के! इस भव में न तुम्हारा स्थान, 
लौह-पिण्ड जो चोटे सहता, मर्म के अति कोमल प्राण 
उन चोटों को सह सकते क्या? होओ जड़वतू, नीचाधार, 
मवृ-मुख गरल-हुदय, निजता-रत, मिथ्यापर, देगा संसार 
जगह तुम्हे तब। विद्याजंन के लिए प्राणयण से अतिपात 
अर्व॑ आयू का किया, फिरा फिर पागल सा फैलछाये हाथ 
प्राणरहित छाया के पीछे लुव्ध प्रेम का; विविध निपेध 
विधियाँ की थीं धर्म-प्राप्ति को, गंगातट, इमणानव गतखेद, 
नदी तीर, पव॑त गह्नर, फिर भिक्षाटन में समय अपार 
पार किया असहाय, छिम्न कौपीन, जीर्ण अम्बर तनुधार 
हार द्वार फिर, उदर-पू्ति कर, भग्न घरोर तपस्या-भार 
धारणा से, पर अजित क्या पाया सब मैंने अन्तर-सार-- 
सुनो, सत्य जो जोवन में मैंने समझा है यह संसार 
घोर तरंगाघात क्षुब्य, वस एक नाव जो करती पार-- 
तन्म्र, मन्त्र, नियमन प्राणों का, मत अनेक, दर्शन विज्ञान, 
त्याग, भोग, भ्रम घोर वृद्धि का, प्रेम-प्रेम घन लो पहचान। 
जीव, ब्रह्म, नरःईश्वर, निर्जर, प्रेत-पिशाच, भृतन्ताल, 
परयु-पक्षी, अणुकीट-कीट में यही प्रेम अन्तर-तम-ज्वाल। 
दिव देवा वहु भौर कीन है? कही चलाता सबको कौन ? 
माँ को पुत्र के लिए देता प्राण, दस्यु हरता है ! मौन 
प्रेरण, एक प्रेरण, एक प्रेम का ही ! वे हूँ मनलाणी से अज्ञान-- 
वे ही सुसनदुश्य में रहतो ह--भक्ति मृत्युदपा अबदान, 
तृभाव से वे ही भाती। रोग, शोक, दारिद्रय कझोर, 
घर्म-अबर्म, शुनाशुभ में है पूजा उनकी ही सब ओर 


बहु नावा से. कहा जार कया सार सकते 


लक 





शेर४ 


8 ॥॥ 


श्ट 


गाता हूं गीत में तुम्हें ही सुनाने को 


मृत्यु चाहता हैँ, पागल है वह भी, वृथा अमरता-बाद ! 
जितनी टूर--द्वर चाहें जितना जाओ चढ़कर रथ पर 
तीन्न बुद्धि के, वहाँ--कहाँ तक फैला यही जलूधि दुस्तर 
संसृति का, सुख-दुःख-तरगावत घूण्यं, कम्पित, चंचरू। 
पंखविहीत हो रहे हो तुम सुनो यहाँ के विह॒ग सकल, 
यह न कही उडने का पथ है, कहाँ भाग जाओगे तुम? 
वार वार अतिघात पा रहे व्यर्थ कर रहे क्‍यों उद्यम? 
छोड़ो विद्या, जप-तप का वल, स्वार्थविहीन प्रेम-आवार 
एक हृदय का, देखो शिक्षा देता है पतंग पर प्यार 
अग्निशिखा को आलिगन कर; रूप-मुग्यध॒ वह कीट अधम 
अन्ध, और तुम, मत्त प्रेम के, हृदय तुम्हारा उज्ज्वलतम, 
प्रेमवत्स ! सब ॒स्वार्थ-मलिनता अनलकुण्ड में भस्मीकृत 
कर दो, सोचो भिक्षुक-हदय सदा का ही हैं सुख-वर्जित, 
और कृपा के पात्र हुए भी तो क्‍या फल ? तुम वारम्बार 
सोचो, दो, न फेर कर छो यदि हो अन्तर में कुछ भी प्यार। 
अन्तस्तल के तुम अधिकारी, सिन्दु प्रेम का भरा अपार 
अन्तर में, दो--जो चाहे, हो विन्दु सिन्धु उसका निःसार। 
ब्रह्म और परमाणु-कीट तक, सब भूतों का है आधार 

एक प्रेममय, प्रिय, इन सबके चरणों में दो तन-मन वार। 
वहु रूपों से खड़े तुम्हारे आगे, और कहाँ हैं ईश? 

व्यर्थ खोज। यह जीव-प्रेम की ही सेवा पाते जगदीश। 


हर लि _ 
गाता हूँ गीत में तुम्हें ही सुनाने को 
गाता हूँ गीत मैं तुम्हें ही सुनाने को; 
भले और बुरे की-- 
लोक-निन्‍्दा, यश-कथा की 
नहीं परवाह मुझे; 
दास हूँ तुम दोनों का, 
सशक्तिक चरणों में प्रणाम है तुम्हारे देव। 
पीछे खड़े रहते हो, 
इसीलिए हँसते हुए मुख को 
मै देखता हूँ वार वार मुड़ मुड़कर; 


नह 
-छ 
न्क्ी 
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बार बार गाता मैं--खौफ़ नहीं खाता कभी, 
जन्म और मृत्यु मेरे पैरों पर लोदते हैं। 

दया के सागर तुम, 

दास हूँ तुम्हारा जन्म जन्म का मै; 

गति मैं तुम्हारी नहीं जानता हूँ--- 

अपनी गति ?--बह भी नहीं, 

कौन चाहता भी है जानने को ? 
भुक्ति-मुक्ति-भक्ति आदि जितने है 
ऊप-तप-साधन-भजन सब 

आज्ञा से तुम्हारी ही दूर मैंने कर दिये हें, 
एकमात्र आशा पहचान की है लगी हुई, 
इससे भी करो पार ! 

नेत्र देखते हैं यह सारा ब्रह्माण्ड, 

नही देखते वे अपने को, 

देखें भी क्‍यों कहो ?--- 

देखते अपना ही मुख 

दूसरों का देख रूप। 

भरे तुम नेत्र हो, 

रूप तुम्हारा ही सब घंटों में विराजमान्र। 
बालकेलि करता हूँ तुमसे में 

और क्रोध करके देव 

तुमसे किनारा कर जाना कभी चाहता हूँ. 
किन्तु निशा-काल में 

शब्या के शिरोभाग में, 

देखता हूँ तुमको मैं खड़े हुए,-- 
चुपचाप,---आँखें छलछलाई हुई, 

हेरते हो मेरे तुम मुख की ओर। 

उसी समय वदरू जाता भाव मेरा, 

पैरों पड़ता हूँ, 


१. पूरे विश्व को देखकर, आँखें अब अपने को देखना नहीं चाहती हैं। 
इसका कारण बाद में बतलयया गया है। 


३२७ 


गाता हूँ गीत मे तुम्हें ही सुनाने को 


पर क्षमा नहीं माँगता; 

नुम नहीं करते हो रोष। 

पुत्र हूँ तुम्हारा, कहो, 

और कोई कैसे इस प्रगल्भता को 
सहन कर सकता है? 

प्रभु हो तुम मेरे, 

नुम' प्राणसखा मेरे हो। 

कभी देखता हँ--- 

“तुम मैं हो, मै तुम हूँ, 

तुम वाणी, हो वीणापाणि मेरे तुम कण्ठ में--- 
सुम्हारी ही तरंगों से वह जाते नारी-नर।” 
सिन्धु-नाद जैसा तुम्हारा हुंकार है, 

नूये और चन्द्र में है वचन तुम्हारे देव, 
मृदु मन्द पवन तुम्हारा आलाप है, 

ये सब है सच बाते, 

किन्तु फिर भी स्थूल भाव ही है यह, 
तत्त्व-वेत्ताओं का प्रसंग यह है नही। 

नूर्य चन्द्र-तारा-ग्रहमण्डल सब, 

कोटि कोटि मण्डली-निवास, 

घृमकेतु, बिजली की चमक और 

विस्तृत अनन्त यह आकाश देखता है मन। 
काम-क्रोध-लोभ-मोह आदि, 

इस तरंग-लोला का उत्थान जहाँ होता है, 
विद्या-अविद्या का स्थान, 
जन्म-जरा-जीवन-मरण जंसे 
सुख-दुःख-द्वन्दों से भरा, 

केन्द्र जिसका अहं है, 

दोनों भुज--वहि: और अम्यन्तर, 
भासमुद्र आसूर्य-चन्द्रमा, 

भांतारक अनन्त आकाश, 
मन-बुद्धि-चित्त-अहंकार, 
देव-यक्ष-मानव-दानव-गण, 
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पशु-पक्षी-कृमि-कीट आदि, 
अणुक-हृथणुक-जड़जी व, 

उसी समक्षेत्र में है विद्यमान। 

अति स्थूल ही तो किन्तु यह वाह्मय विकास है 
केश जैसे मस्तक पर। 

मेह्तट पर हिमाच्छादित पर्वत 

है योजनों का उसका विस्तार; 

निरभ्र नभ में उठे अभ्रभेदी वहु रंग; 

दृष्टि झुलसाती हैं हिमणिलाएँ, 

विजली के प्रकाश से सौगुण बढ़ा है तेज। 
उत्तर अयन में 

एकीभूत किरणों की हज़ारों ज्योतति-रेखाएँ 
कोटि-बज्रअ-सम-खर कर-धारा जब ढालूती हैं, 
हर एक श्ूग पर 

मूच्छित हुए से भुवन-भास्कर नज़र आते है, 
गलता हिमश्चृंग जब टपकता है गुदा में, 

घोर नाद करता हुआ 

टूट जब पडता गिरि, 

स्वप्न सम जलविम्ब जल में मिल जाता है। 
मन की सब वृत्तियाँ जब एक ही हो जाती हैं, 
कोटि सूर्य से भी बढ़ा 

फँलता है चित्पकाश, 

गरू जाते सूर्य-चन्द्र-तारा-दरू-- 
खमण्डल-तलातल-पातारू भी, 

ब्रह्माण्ड गोप्पद समान जान पड़ता तव। 
बाह्य भूमि के बाहर जाता जब, गान्तवातु होता, 
मन निश्चल होता है स्थिर, 

तंत्रियाँ हृदय की सब ढीली पड़ जाती है, 
खुल जाते वन्धनसमूह 

और दूर होते माया-मोह, 

गूंजता अनाहत नाद सुन्दर तुम्हारा वहां, 
भक्ततिपूर्वंक नुनता यह दास 


रे२९ 


गाता हूँ गीत में तुम्हें ही सुनाने को 


है तत्पर सदा ही 
पूर्ण करने को तुम्हारा काम। 


मैं ही विद्यमान हूँ, 
प्रलय के समय में 
अनन्त ब्रह्माण्ड ग्रास करके जब 
ज्ञान-ज्ञेय-ज्ञाता मिट जाते हैं, 
नामोनिशान नही रहते संसार के-- 
पार करता तक की भी सीमा को 
नहीं रहते हैं जव मूर्य-चन्द्र-तारा-ग्रह--- 
बह महा निर्वाण है--- 
नही रह जाता कर्म. करण या कारण कुछ 
घोर अन्धकार होता अन्धकार-हृदय मे, 
(तव) मैं ही विद्यमान हूँ। 


“मै ही विद्यमान हूँ, 
प्रलय के समय में 
अनन्त ब्रह्माण्ड ग्रास करके जब 
ज्ञान-शेय-ज्ञाता मिट जाते है 
नामोनिशान नहीं रहते संसार के-- 
पार करता तक की भी सीमा को, 
नही रहते हैं जव सुर्य-चन्द्र-तारा-ग्रह 
घोर अन्धकार होता अन्धकार-हृदय में, 
दूर होते जगत्‌ के तीनों गुण-- 
अथवा वे मिल करके ज्ञान्त भाव धरते जब 
एकाकार होते सूक्ष्म शुद्ध परमाणुकाय, 
(तब) मैं ही विद्यमान हूँ। 


“मैं विकसित फिर होता हूं। 
मेरी ही शक्ति घरती पहले विकार-रूप। 
आदि वाणी प्रणव-ओंकार ही 
बजता महाझृन्य-पथ में, 
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अनन्त आकाश है सुनता महानाद-ध्वनि, 
कारणमण्डली की निद्रा छूट जाती है, 
अनन्त अनन्त परमाणुओं में 

प्राण भी आ जाते हैं, 

नर्तेन-आवतत औ' उच्छुवास 

बड़ी दूर से 

चलते केन्द्र ही की ओर, 

चेतन पवन है उठाती ऊर्मिमालाएँ 
महाभूत-सिन्ध्‌ पर, 

परमाणुओं के आवत घन विकास और 
रग-भंग-पतन-उच्छवास-संग 

बहती बड़े वेग से हैं वे तरंगराजियाँ 
जिनसे अनन्त--हाँ, अनन्त खण्ड उठे हुए 
घात-अ्तिधातों से 

शृन्यपथ में दौड़ते है-- 

खमण्डल घन वनकर, 

तारा-ग्रह घूमते है, 

घूमती यह पृथ्वी भी--मनुष्यों की वास-मूमि। 


“आदि कवि मैं ही हैं, 
मेरी ही शक्ति के रचना-कौशल में है 
जड़ और जीव सारे! 
मैं ही खेलता हूँ शक्तिरूपिणी निज माया से। 
एक, होता हूँ अनेक 
मैं देखने के लिए सब अपने स्वरूपों को। 


“आदि कवि मैं ही हैं, 
मेरी ही शक्ति के रचना-कौशल में हैं 
जड़ और जीव सारे। 
मेरी ही आज्ञा से 
वहती इस वेग से झंझञा इस पृथ्वी पर, 
गरज उठता है मेघ-- 
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नाचे उस पर इयामा 


अशनि में नाद होता, 

मृदु मन्द वायु भी 

आती और जाती है 

मेरे ही श्वास के ग्रहण और त्याग में; 
हिमकर सुख-हिमकर की घारा जब बहती है, 
तरु औ' लताएँ है ढकती घरा की देह, 
शिशिर से धुले हुए मुख को उठा करके 
ताकते रह जाते है 

भास्कर को सुमनवृन्द ! ” 


नाचे उस पर द्यामा' 


फूले फूल सुरभि-व्याकुल, अलि गूंज रहे है चारों ओर। 
जगतीतल में सकल देवता भरते शशि-मृदु हँसी-हिलोर॥ 
गन्व-मन्द-गति मलय-पवन है खोल रही स्मृतियों के द्वार। 
ललित-तरंग नदी-नद-सरसी, चल-शतदल पर भ्रमर-विहार॥ 
दूर गुहा में निर्शरिणी की तानन्तरंगों का गुंजार। 
स्वरमय किसलय-निलय विहंगों के बजते सुहाग के तार॥ 
तरुण चितेरा अरुण बढ़ाकर स्वर्ण-तुलिका-कर सुकुमार। 
पट-पुथिवी पर रखता है जव, कितने वर्णो का संचार॥ 
हो जाता है जगतीतल पर, खिलते कितने राग अपार। 


१. इस कविता में ययाक्रम कोमल और कठोर भावों के चित्र दिखलाये गये 


हैं। कोमलता सभी चाहते हैं, परन्तु कोई कठोर भाव नहीं चाहता; सब उससे 
टूर रहना चाहते हैं। परन्तु यदि कोमलग्राणता दारिद्रच, दुःख-रोग, व्याधि-आधि 
देखकर भयविह्नूल होती हो, तो वह कोसलता वास्तव में दुर्वेहता और कापुरुषता 
है। उसे दुर कर सदा मृत्यु को भर बाँह भेंटने के लिए तैयार रहना ही वीरत्व 
और मनुष्यत्व है। इसी तरह के कठोर भाव के उपासकों के हृदय में शयामा 
का तुत्य होता है। स्वामी जी ने बड़ी ही प्रांजल भाषा और गम्भीर भावों में 


इसका वर्णन किया है। 


२. पक्षियों का जैसे कोई स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं है, वे जैसे कुछ स्वरों के 


सम्ष्टिस्वरूप हैं । 
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देख देख भावुक-जन-मन में जगते कितने भाव उदार॥ 
गरज रहें हैं मेघ अशनि का गूंजा घोर निनाद-प्रमाद। 
स्वगं-वरा-व्यापी संगर का छाया विकट-कटक-उन्माद ॥ 
अन्धकार उद्यीरण करता अन्यकार घन घोर अपार। 
महात्र्॒य की वायु सुनाती साँसों में अगगित हुंकार! 
तिस पर चमक रही है रक्तिम विद्युज्ज्वाला वारम्वार। 
फेनिल लहरें गरज चाहतीं करना गिरि-शिखरों को पार॥ 
भीम-घोष-गम्भीर, अतलू बेंस, टठमल करती धरा अधीर। 
अनल निकरुता छेद भूमितल, चूर हो रहे अचल शरीर ॥ 


हैं सुहावने मन्दिर कितने, नील-सलिल-सर-वीचि-विलास। 
चलूयित कुवलूय, खेल, खिलाती मरूथ वतज-वन-यौवन-हास॥ 
वढ़ा रहा है अंगूरों का हृदय-रुघिर प्याले का प्यारा! 
फेनशुभ-सिर उठे बुरुबुढे मन्‍्द सत्द करते गुंबार॥ 
बजती है श्रुतिपथ में वीणा, तारों की कोमल झनकार। 
ताल ताल पर चली बढ़ाती ललित वासना का संसार॥ 
भावों में क्या जाने कितना ब्रज का प्रकट प्रेम-उच्छुवास। 
आँसू बहते, विरह ताप से तप्त गोपिकाओं के इवास॥ 
नीरज-नील नयन, विम्बावर जिस युवती के अति सुकुमार। 
उमड़ रहा जिसकी आँखों पर मृदु भावों का पारावार॥ 
बढ़ा हाथ दोनों मिलने को बढ़तीं, प्रकट प्रेम-अभिसार । 
प्राण-पसेरू, प्रेम-पींजरा; बन्द! घन्द है उसका द्वार॥ 
भेरी झररर झरर दमामें, घोर नकारों की है चोप) 
कड़क केड़क सनूसन्‌ बन्दूक़ें, अररर अररर अररर तोप ॥ 
धूम धूम है भीम रणस्थरू, गत शत ज्वालामुखियाँ घोर। 
भाग उशरतीं दहक दहक दह कपा रहीं भू-तभ के छोर॥। 
फटते छगते हैं छाती पर घाती गोले सौ सौ घार। 


उड़ जाते हैं कितने हाथी, कितने घोड़े और सवार॥ 





१: द्राक्षाफल्ल के रर (हृदय-रुघिर) से मदिरा बनायी जातो है, उसे गिलास 
में डालने से उसके ऊपर का भाग सफ़ेद फेतयुक्त हो जाता है और मन्द सन्द शब्द 
करता है। 
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थर थर पृथ्वी थर्राती है, लाखों घोड़े कस तैयार। 
करते चढ़ते, बढ़ते अड़ते, झुक पड़ते हैं वीर जुझार॥ 
भेद धूमतल---अनलरू, प्रवल दल, चीर गोलियों की वौछार। 
घंस गोलों-ओलों में, लाते छीन तोप कर वेड़ी मार॥ 
आगे फहराती जाती है घ्वजा, वीरता की पहचान। 
झरती घारा-रुधिर दण्ड में, अड़े पड़े पर वीर जवान॥ 
साथ साथ पैदल-दल चलत्ता, रण-मद-मतवाले सब वीर। 
छुटी पत्ताका, गिरा वीर जब, छेता पकड़ अपर रणघीर॥ 
पटे खेत अगणित लाशों से कटे हज़ारों वीर जवान। 
डटे लाश पर पर जमाये हटे न वीर छोड़ मैदान॥ 


देह चाहती है सुख-संगम, चित्त-विहगमम स्वर-मधु-धार। 
हंसी-हिडोले झूल चाहता मन जाना दुःख-सागर पार॥ 
हिम-शशांक का किरण-अंक-सुख कहो कौन जो देगा छोड़--- 
तपन-तप्त-मध्याह्न-प्रखरता से नाता जो लेगा जोड़ ? 
चण्ड दिवाकर ही तो भरता शशधर में कर-कोमल प्राण! 
किन्तु कलाधर ही को देता सारा विश्व प्रेम-सम्मान॥ 
सुख के हेतु सभी हैं पागल, दुःख पर किस पामर का प्यार। 
सुख में है दुःख, गरल अमृत में, देखो बता रहा संसार॥ 
सुख-दुःख का यह निरा हलाहरू भरा कण्ठ तक, सदा अधीर। 
रीते मानव, पर आशा का नहीं छोड़ते चंचल चीर॥ 
रुद्रढ्म से सब डरते हैं, देख देख भरते हैं आह। 
मृत्युरूपिणी मुक्तकुन्तला माँ की नहीं किसीको चाह॥ 
उष्ण घार उद्गार रुधिर का करती है जो वारस्वार। 
भीम भुजा की, वीन छीनती वह जंगी नंगी तलवार।॥ 


रे 


मृत्यु-स्वरूपे माँ! है तू ही सत्यस्वरूपा सत्याधार। 
काली ! सुख-वनमाली तेरी माया-छाया का संसार॥। 


१. चन्द्र का प्राण सूर्य है। लेकित सूर्य को छोड़कर चन्द्र ही सबको अच्छा 
लगता है! सबको कोमल भाव इतना प्रिय है! 
२. प्रचण्ड सुर्य-किरण ही जैसे सत्य है, स्तिग्ध चन्द्र-किरण जेसे उसोकी 
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अये कालिके! माँ करालिके! शीघ्र मर्म का कर उच्छेद। 
इस शरीर पर प्रेम भाव, यह सुख-सपना, माया कर भेद॥। 
तुझे मुण्डमाला पहनाते, फिर भय खातें तकते छोग। 
दयामयी' कह कह चिल्लाते, माँ दुनिया का देखा ढोंग॥। 
प्राण काँपते अट्ठहास सुत, दिगम्वरा का लख उल्लास। 
अरे भयातुर, असुर विजयिनी'” कह रह जाता, खाता चास ॥ 
मुँह से कहता है, देखेगा, पर माँ, जब आता है काल। 
कहाँ भाग जाता भय खाकर तेरा देख बदन विकरालछ॥ 
माँ! तू मृत्यु, घूमती रहती, उत्कट व्याधि रोग बलवान। 
भर-विष-घड़े, पिलाती है तू घूँट जहर के, लेती प्राण॥ 
रे उन्मत्त! भुरछाता है तू अपने को, न फिराता दृष्टि। 
पीछे भय से, कहीं देख तू--भीमा महाप्ररूय की सुष्टि॥ 
दुःख चाहता, बता उसमें क्‍या भरी नहीं है सुख की प्यास। 
तेरी भक्ति और पूजा में चलती स्वार्थ-सिद्धि की साँस॥ 
छागकण्ठ की रुधिर-धार से सहम रहा तु भ्रम-संचार। 
अरे कापुरुष | बना दया का तु आधार--बन्य व्यवहार [ * 


छाया मात्र है; रुद्र भाव भो वेसे हो यथार्थ सत्यस्वरूप, प्राणस्वरूप है 
और कोसल भाव (सुख-वनसालो) उस रुद्र भाव की छाया मात्र है। 
सुख-वनमाली--दूसरे किसी भाव के न रहने से विलास के भाव की उद्दीपना 
करता है। ये सब भाव आपातमसघुर होने पर भी प्राणदायी, बरूदायी 
नहीं हैं। 

१. सिर्फ़ सुखसर्या भाव से कितनी कायरता आ सकती है, यह दिखाया 
गया है। ह्यासा साँ की साधना आरम्भ करने पर, माँ की मुण्डमाला देखकर, 
“भय खानेवाले लोग बाद में दियासयी' कह कह चिल्लाते हैं। ओर भी, भय से, 
माँ को असुर-विजयिनी' कहते हैं। यहाँ साधक का, ध्यामा माँ के ऊपर प्रेम, 
प्रीति नहीं है--उसके बदले भय और कापुरुषता है। श्यामा तब माँ” नहीं हैं, 
परन्तु दयासयों' और असुर-विजयिनो हैं। 

२- वलि देते समय रक्त देखकर भय से देह काँप उठती है। भय, अवसाद 
इत्यादि दुर्बलता के लक्षण हैं। प्रेम मनुष्य को निडर बनाता है। इधर 
स्वार्यसिद्धि की आद्मा में, ऐसे तो किसीका सर्वत्राश करने के लिए ही पुजा का 
मायोजन किया गया है; परन्तु रक्त देखकर ही भय से अस्थिर हो जाता है! ! 


३३५ काली माता 


फोड़ो वीणा प्रेमसुधा का पीना छोड़ो, तोड़ो वीर। 
दृढ़ आकर्षण है जिसमें उस नारी-माया की जंजीर॥! 
बढ़ जाओ तुम उदधि-ऊर्मि से गरज गरज गाओ निज गान। 
आँसू पीकर जीना, जाये देह, हथेली पर लो जान॥ 
जागो वीर! सदा ही सिर पर काट रहा है चक्‍कर काल। 
छोड़ो अपने सपने, भय क्‍यों ? काठो--काटो यह भ्रमजाल॥ 
दुःखभार इस भव के ईइ्वर जिनके मन्दिर का दृढ़ द्वार! 
जलती हुई चिताओं में है, प्रेत-पिशाचों का आगार॥ 
सदा घोर संग्राम छेड़ना उनकी पूजा के उपचार। 
वीर! डराये कभी न, आये अगर पराजय सौ सौ बार॥ 
चूर चूर हो स्वार्थ, साथ, सब मान, हृदय हो महाश्मशान। 
नाचे उस पर इ्यामा, लेकर घन रण में निज भीम कृपाण॥ 


काली माता 


छिप गये तारे गगन के, 
बादलों पर चढ़े वादल, 
कॉपकर घहरा अँधेरा, 
गरजते तूफ़ान में, शत 
लक्ष पागल प्राण छूटे 
जल्द कारागार से-ुम 
जड़ समेत उखाड़कर, हर 
वला पथ की साफ़ करके। 
शोर से आ मिला सागर, 
शिखर लहरों के पलटते 
उठ रहे हैं कृष्ण नभ का 
स्पर्श करने के लिए द्वुत, 
किरण जैसे अमंगल की 
हर तरफ़ से खोलती है 
मृत्यु-छायाएँ सहस्रों, 
देहवाली घनी काली। 
आधिज्याधि विखेरती, ऐ 


३३७ श्रोकृष्ण-संगीत 


नीचे सिन्बु गाता वहु तान, 
महीमान किन्चु नही वह, 
भारत, तुम्हारी अम्बुराशि विख्यात है, 
रूप-राग जलमय हो जाते है, 
गाते है यहाँ किन्तु 
करते नहीं गर्जना!। 


शिव-संगीत 
(ताल--सुर-फाँकताल ) 
हर हर हर भूतनाथ पशुपति। 
पोगेइवर महादेव शिव. पिनाकपाणि॥ 
ऊध्व ज्वलन्त जटाजाल, नाचत व्योमकेश भाल, 
सप्त भुवन धरत ताल, टलमल अवनी॥ 


श्रीकृष्ण-संगीत 
(मुलतान---ढिमा त्रिताली ) 


मुझे वारि बनोयारी सैंया 
जाने को दे। 
जाने को दे रे सैया 
जाने को दे (आजु भला) ॥ 
मेरो बनोयारी, बाँदि तुहारि 
छोड़े चतुराइ सैया 
जाने को दे (आजु भला) 
(मोरे सैया) 
जमुना किनारे, भरों गागरिया 
जोरे कहत सेया 
जाने को दे॥ 





१. दूसरी बार पश्चिम से छौटते समय, स्वामी जी ने यह कविता लिखी 
थी। शायद इस ससय थे भूमध्यसागर का पूर्व भाग पार कर रहे थे। 
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शिवस्तोत्रम्‌ 
ऊँ तमः शिवाय 


निखिलभुवनजन्मस्थेसभंगप्र रोहाः 
अकलितमहिमानः  कल्पिता यत्र स्तस्मिन्‌ । 
सुविमलगगनामे त्वीशसंस्थेप्यनीशे 
सम भवतु भवेउस्सिन्‌ भासुरो भाववन्धः॥१॥ 


जिनमें समस्त जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति और लूय, अगणित विमूत्तियों के 
रूप में कल्पित किये गये हैं, जो सुनिर्मल आकाश के समान हैं, जो जगत्‌ के ईइवर- 
स्वरूप होकर स्थित हैं, परन्तु जिनका और कोई नियन्ता नहीं है, उन्हीं महादेव 
में मेरा दृढ़ और उज्ज्वल प्रेम हो ॥१॥ 


निहतनिश्चिलमोहेधीशता. यत्र.. रूढा 
प्रकटितपरप्रेम्ना यो महादेवसंज्ञ: । 
अशिथिलूपरिरम्भः प्रेमरूपस्थ यस्य 
हृदि प्रणयति विद्ृवं व्याजमात्नं विभुत्वम्‌॥२॥ 


जिन्होंने समस्त अज्ञान का नाश किया है, जिनमें ईइवरत्व (स्वाभाविक 
रूप से) अवस्थित है, जो (हलाहलू पान कर जमत्‌ के जीवों के प्रति) परम प्रेम 
प्रकाश करने पर महादेव के नाम से पुकारे गये हैं, जिन प्रेमस्वरूप के दृढ़ आलिंगन 
से समस्त एश्वर्य ही हमारे हृदय में माया मात्र रूप से प्रतिभात होता है, उन्हीं 
महादेव में मेरा दृढ़ और उज्ज्वल प्रेम हो ॥२॥ 


वहति विपुलवातः पूर्वसंस्काररूपः 
प्रभयति चलवृन्द॑ घूणतिवोभिमाला। 
प्रचलति खलु युग्म॑ युण्मदस्मत्प्रतोत॑ 
अतिविकलितरूपं नौसि चित्त शिवस्थम्‌ ॥३॥। 


जिसमें पूर्वसंस्काररूपी प्रवक वायु वह रही है, जो घ्‌र्णायमान तरंग-समूह 
की तरह बलवान व्यक्तियों को भी दलित कर रही है, जिसमें तुम और मैं के रूप 


रेरे९ शिवस्तोत्रम्‌ 


में प्रतिभात होनेवाला इन्द्र चल रहा है, शिव में संस्थापित उस अतिशय विक्वृतरूप 
चित्त की मैं वन्दना करता हूँ॥३॥ 


जनकजनितभावों. वृत्तयः  संस्कृताइच 
अगणनबहुरूपा यत्र. चेको. यथार्थ:। 
शमितविकृतिवाते. यत्र  सान्‍्तर्बहिश्च 
तमह॒ह हरमीडे चित्तवृत्तेनिरोधम्‌ ॥४४ 


कार्य-कारण भाव और तरह तरह की असंख्य निर्मल वृत्तियाँ रहने पर भी 
जहाँ एक ही यथार्थ वस्तु है, विकाररूपी वायु शान्त होने पर जहाँ भीतर और 
बाहर नहीं रहता है, अहा ! उन्हीं चित्तवृत्ति के निरोधरूपी महादेव का मैं 
स्तवन करता हूँ॥४॥ 


गलिततिसिरमालः शुभ्रतेजःप्रकाशः 
घवबलकमलशोभः ज्ञानपुञ्जाहुहासः। 
यमिजनह॒दिगस्थो. निष्कलो ध्यायसानः 
प्रणममवतु॒ मा सः सानसो राजहंसः॥प५॥ 


जिनसे अज्ञानरूपी सारा अन्बकार नष्ट हुआ है, शुश्र ज्योति की तरह 
जिनका प्रकाश है, जो श्वेतवर्ण के पद्म की तरह शोभा धारण किये हुए है, ज्ञान- 
राशि जिनका अट्टहासरूप है, जो संयमी ज्यक्ति के हृदय में पाये जा सकते है, 
जो अखण्डस्वरूप हैं, मेरे द्वारा ध्यात होकर वे मनरूपी सरोवर के राजहंसरूपी 


शिव, मुझ प्रणत की रक्षा करें॥५॥ 


दुरितिदलनदक्षें दक्षजादत्तदोष॑ 
कलितकलिकलंक॑ कम्रकह्लारकान्तम्‌ । 
परहितकरणाय प्राणप्रच्छेदप्रीतं 


चतनयननियुकक्‍त॑ नीलकण्ठ॑. चमासः ६॥ 


जो पाप नाश करने में समर्थ हैं, दक्ष की कन्या सती से जिनमें कभी दोप 
नही देखा, या सती ने जिन्हें अपना पाणि प्रदान किया, जो कलि-्दोप-समूह का 
नाश करते हैं, जो सुन्दर श्वेत पद्म की तरह मनोहर है, दूसरे के कल्याण के लिए 
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प्राण-त्याग करने में जितकी सदा ही प्रीति रहती हैं, प्रणत व्यक्तियों का कल्याण 
करने के लिए जिनकी दृष्टि सदा उनकी ओर छगी रहती हैं, उन्हीं नीलकंप्ठ 
महादेव को हम प्रणाम करते हैं।।६॥ 


अम्बास्तोत्रम्‌ 


का त्वं शुभ शिवकरे सुखदुःखहस्ते 
आधूणित॑ भवजल.. प्रवल्लोमिभंगेः। 
शान्ति विधातुसिह कि बहुधा विभग्नां 
मातः प्रमत्नपरमासि सेव विश्वे॥१॥ 


हे कल्याणमयी माँ! सुख और दुःख तुम्हारे दो हाथ हैं, ठुम कौन हो ! 
संसारहपी जछ, प्रचण्ड तरंग-समूह के द्वारा धूर्णायमान हो रहा है। ठुम क्या 
सदा नाना प्रकार से भग्न शान्ति को जगत्‌ में प्रतिष्ठित करने के लिए यहाँ चेष्टा 
करने में मग्त हुई हो ॥१॥ 


सम्पादयन्त्यविरतं त्वविरामवृत्ता 
या वे स्थिता कृतफर्ल त्वकृतस्थ नेनी। 
सा मे भवत्वनुदिनं चरदा भवानी 
जानाम्यहूं धशुवमियं. घृतकर्मपाशा॥र)। 


जो मियत क्रियाशील देवी सदा कृतकर्म के फल को नियमित रूप से संयोजित 
करती हुई अवस्थित है, (जिनके कर्मो का क्षय हो गया है, उनको) जो मोक्ष-पद 
के ले जाती हैं, वही भवानी मेरे प्रति सदा वरप़्दायिती हों। मैं निश्चित 
जानता हूँ, वे कर्मरूपी रण्जु को धारण किये हुए हैँ॥२॥ 


पल वा कृत किमकृतं बच कपाललेखः 
कि कर्म वा फलमिहास्ति हिं यां बिना भोः। 
इच्छागृणैनियमिता. नियमाःः स्वतस्तै- 
पेंस्या: सदा भवतु सा शरणं ममाद्या॥र॥। 


हैं (नरगण ! ) इस जगत्‌ में जिनके बिना धर्म या अवर्म अथवा कपाल की 


रेड १ अम्बास्तोत्रम्‌ 


भाग्य-रेखाएँ या कर्म या (उसका) फरलू--य्रे सब कुछ भी हो नही सकते हैं, 
जिनकी स्वाधीन इच्छारूपी रज्जु द्वारा सारे नियम परिचालित हो रहे हैं, वही 
' आदि कारणस्वरूपा देवी सदा हमारी आश्रयस्वरूप हों॥३॥ 


सन्तानयन्ति.. जलधि जनिमसृत्युजाल॑ 
सम्भावयन्त्यविकृतं.. विक्ृत॑ विभग्नम्‌। 
यस्या विभूतय इहामितशक्तिपालाः 
नाक्षित्य तां बद कुतः शरणं ब्रजामः॥४ी। 


इस संसार में जिनकी अपरिमित शक्तिशाली विभूतियाँ जन्म-मृत्युजालरूपी 
समुद्र का विस्तार कर रही है और अविकारी वस्तु को विकृत और भग्न कर रही 
हैं, बोलो, उनका आश्रय न लेकर किनकी शरण छेंगे ॥४॥ 


मित्रे रिपो त्वविषसं॑ तव पदलनेत्र 
स्वस्थेज्सुखे.. त्ववितथस्तव॒ हस्तपातः। 
छाया मृतेस्तव दया त्वमृतञ्च मातः 
सुज्चस्तु मां व परमे शुभदृष्टयस्ते ॥५॥। 


शत्रु और मित्र सबके प्रति ही तुम्हारे पद्ननेत्र समान भाव से निक्षिप्त हो 
रहे हैं, सुखी और दु:खी सब व्यक्तियों को तुम समान भाव से हाथ दे रही हो; 
अयि माँ, मृत्यु की छाया और अमृत या जीवन--ये दोनों ही तुम्हारी दया है। 
अयि परमे, तुम्हारी शुभ दुष्टि मेरा परित्याग न करे॥५॥ 


क्वाम्वा शिवा वव गृणनं सम होनवुद्धेः 
दोर्भ्या विधतुंसिव यासि जगहिधात्रीम्‌। 
चिन्त्यं रिया. सुचरणं त्वभयप्रतिष्ठं 
सेवापररभिनुत्तं शरणं प्रपच्चे ॥६॥ 


वह कल्याणकारिणी माता कहाँ और हीनवुद्धि मेरे ये स्तव-वाक्य कहाँ ? 
मैं अपने इन (क्षुद्र) दो हाथों से जगत्‌ की विधात्री को जैसे पकड़ने के लिए उद्यत 
हो रहा हूँ। लक्ष्मी जिनका चिन्तन करती हैं, जिनमें मुक्ति प्रतिष्ठित है, सेवापरायण 
जनगण जिनकी वन्दना करते है, मैने उन्ही सुन्दर पादपद्मों का आश्रय लिया है ॥६।॥ 
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था सां चिराय विनयत्यतिदुःखसागें- 
रासिद्धितः स्वकलितेलेलितविलासे:। 
या से मति सुविदधे सतत घरण्यां 
सामवा शिवा सम गतिः सफलेडफले दा।७छ॥। 


जो सिद्धि-छाभ तक सदा सदा मुझे अपनी मनोहर छीला द्वारा अति दुःखमय 
रास्ते से ले जा रही हैं, जो इस पृथ्वी पर सदा मेरी बुद्धि को उत्तम रूप से 
चला रही हैं, चाहे मैं सफल होऊँ या निप्फल, वे कल्याणमयी जननी ही मेरी 
गति है ॥७॥ 


श्री रामकृष्ण-स्तोत्रम्‌ 
(१) 


४ ही ऋतं त्वमचलो गुणजित्‌ गुणेड्यो 

नकक्‍तन्दिवं सकरुणं तव पादपइम्‌। 

मोहंकबं॑ बहुछृत॑ न भजे यतोऊहं 
तस्मात्त्वमेव शरणं सम दीनबन्धों ॥१॥ 


३» हों, तुम सत्य अचल, त्रिगुणजयी और दिव्य गुणसमूहों के लिए स्तव 
के योग हो, मैं तुम्हारे मोहविनाशक पूजनीय चरण-कमलों का व्याकुल भाव से 
दिन-रात भजन नहीं करता, इसीलिए हे दीनवन्धो, तुम्हीं मेरे आश्रय हो ॥१॥ 

भक्तिमंगइच भजन भवभेदकारि 

गच्छन्त्यल॑ सुविपुल गमनाय तत्त्वम्‌॥ 

चक्‍त्रोद्धतन्तु हृदि मे न च भात किबल्चित्‌ 
तस्मात्त्वमेव शरण मम्र दीनवन्धों ॥२॥ 


ससारविनाशी भक्ति, वैराग्यादि और उपासना की सहायता से मनुष्य अति 

महान्‌ ब्रह्मतत््व तक पहुँचने में समर्थ होता हैं, किन्तु इस तरह के वाक्य भेरे . 
मुख से उच्चारित होते हुए भी हृदय में कुछ भी आभास नही होता, इसीलिए 
है दीनवन्वो, तुम्हीं मेरे आश्रय हो ॥२॥ 

तेजस्तरन्ति तरसा त्वयि तृप्ततुष्णाः 

रागे- छते ऋतपये त्वयि रामकृष्णें। 

मर्त्यमृत्त तव . पद॑ मरणोमिनाहं 

तस्मात्त्वमेच शरण मम दीनवन्धो ॥३॥ 


३४३ श्री रामकृष्ण-स्तोत्रम्‌ 


हैं रामकृष्ण, सत्य के पथस्वरूप, तुम पर अनुराग होने से मनुष्य तुमको ही 
पाकर पूर्णकाम होता हैं, और शीघ्र रजोगुण से पार हो जाता है; मृत्युरूप तरंग 
के विनाशकारी तुम्हारे चरण मर्त्य जगत्‌ में अमृतस्वरूप है; इसीलिए हे दीनबन्धो, 
तुम्हीं मेरे आश्रय हो ॥३॥ 


कृत्य॑ करोति कलुषं कुहकान्तकारि 

प्णान्तं शिव सुबिसर्ू तव नास नाथ। 

यस्मादहं त्ववारणोी. जगदेकगम्य 
तस्मात््वमेव शरणं मस दीनवन्धो ॥॥४॥ 


है नाथ, तुम्हारा मायासंहारी अति पवित्र ८्ण' अक्षर में अन्त होनेवाला 
(रामकृष्ण) नाम पाप को भी पुण्य में परिणत करता है; तुम जगत के एकमात्र 
आश्रय हो; क्‍योंकि मैं निराश्रय हूँ, इसीलिए हे दीनवन्धो, तुम्हीं मेरे आश्रय 
हो ॥४॥ 


(२) 


आजचण्डालाप्रतिहतरथो यस्म प्रेमप्रवाह 
लोकातीतोप्यहह न जही लोककल्याणमार्गम्‌ 
त्रेलोक्येउप्यप्रतिमम हिम।ा जानकीप्राणबंधः 
भक्‍त्या ज्ञानं वृतव॒रवपु: सोतया यो हि रामः ॥१॥ 


जिनके प्रेम का प्रवाह, चाण्डाल तक अवाध गति से बहता था, अर्थात्‌ जो 
चाण्डाल के प्रति भी प्रेम करने में कुण्ठित नहीं हुए, अहा ! जिन्होंने मनुष्य-स्वभाव 
के अतीत होकर भी लोगों का कल्याण करने का पथ नही छोड़ा (अर्थात्‌ जो सदा 
लोगों की कल्याण-चिन्ता और उसके अनुष्ठान में ही रत थे), स्वर्ग, मर्त्म और 
पाताल--इन तीनों लोकों में भी जिनकी महिमा की तुलना नहीं, जो सीता के 
प्रम प्रेमास्पद थे, जिन ज्ञानस्वरूप रामचन्द्र जी की श्रेष्ठ देह भक्तिस्वरूपिणी 
सीता द्वारा आवृत थी।॥१॥ 


स्तव्धीकृत्य प्रलयकलितं वाहवोत्थं महान्तं 
हित्वा रात्रि प्रकृतिसह॒जासन्धतासिल्मिश्नाम्‌ 
गीतं शान्तं मधुरमपि यः सिहनादं जगर्जे 
सो5यं जातः प्रथितपुरुषो रामक्ृष्णस्त्विदानीम्‌ ॥२॥। 


विधेकानन्द साहित्य बट 


द्ध के समय जो भयानक प्रलय-चुल्य (हुंकार) हुआ था, उसे 

किया एवं की) स्वाभाविक घोर अन्यतामिल्नरूप अज्ञान- 
रजनी को दूरकर जिन्‍्होति शान्तर और मधुर गीत अर्थात गीता शास्त्र को सिंह 
नाद से नर्जन करके कहा या--उन्ही विश्यात परस पुरुष से इस काल में 'रामक्ृष्ण- 
रूप में जन्म लिया है॥र!॥। 


5 
जब्त 
वजनी 


नरदेव देव जय जय नरदेव 
शक्तिसमुद्रसमुत्यतरंगं 
दशितप्रेमविजुम्भितरंगम्‌ 
संशपराक्षसनाशमहास्त्र 

याम्ति गुरु शरणं भववंद्यम्‌ 

देव जय जय नरदेव ॥१॥ 


१) 4 


नरंदव 


है नरदेव देव! तुम्हारी जय हो! जो गक्तिझूपी समुद्र से उत्वित 
तरगस्वरूप हूँ, जिन्होंने प्रेम की तरह तरह की लीला दिखायी है, जो सन्देह- 
रूपी राक्षत के विनात्ष के हेतू महा अस्त्रस्वहूप हैं, उन्हीं संसाररूपी 
रोग के चैंच गृद का आश्रय मे नेता हूँ। हे नरदेव देव! तुम्हारी 
जय हो ॥१॥ 


अद्वयतत्वसमाहितचित्तं 
प्रोज्ज्वलभक्तिपटावृतवृत्तम्‌ 
कर्मकलेवरमद्नुतचेष्टम्‌ 
यामि गुरु शरणं भववेद्धम्‌ 

भरदेव देव जय जय नरदेव॥२॥ 


एक अद्वितीय (ब्रह्म ) ठत्त्व में जिनका चित्त समाहित है, जिनका चरित्र अति 
श्रेष्ठ भक्तिख््पी वस्च्न से आच्छादित है (अर्थात्‌ जिनके भीतर ज्ञान और बाहर 
भवित है), जिनकी देह कर्ममय है, अर्थात्‌ जो देह के द्वारा छगातार छोगों 
'के हिंत के लिए कर्म कर रहे हैं, जिनका कार्यकलाप अति अद्भुत है, उन्हीं 
संसारखूपी रोग के वैद्य गुरु का मैं आश्रय छेता हूँ। हे नरदेव देव ! तुम्हारी 
जय हो ॥२॥। 


इ्ड५ श्री रामकृष्ण-आरब्रिकस्‌ 


श्री रामकृष्ण-आरत्रिकम्‌ 


खण्डन भव-बन्धन, जगवन्दन, वन्दि तोमाय। 
निरंजन, नररूपघर,  निर्गण, गुणमयाा 
मोचन-अघदूषण,._ जगभूषण,  चिद्घनकाय। 
ज्ञानांजन-विमल-नयन, . वोक्षणे मोह जाय॥। 
भास्वर भाव-सागर चिर-उन्मद प्रेम-पाथार। 
भक्‍ताज॑न-युगलचरण, तारण भवन्यार॥ 
जूम्मित-युग-ईश्वर, जगदीश्वर,  योगसहाय। 
निरोधन, समाहित मन, निरखि तव कृपाय ॥ 
भंजन-दुःखगंजन, कदणाघन,  कर्समकठोर। 
प्राणार्पण-जगत्‌-तारण, कृन्तन-कलिडोर ॥ 
चंचन-कामकांचन,_ अतिनिन्दित-इन्द्रिय-राग। 
त्यागीइ्वर, हे नरवर, देहों पदे अनुराग॥ 
निर्भध,,. गतसंशय, _ दुृढ़निश्वयमानसवान्‌। 
निष्कारण-भकत-शरण, त्यजि जाति-कुल-मान।। 
सम्पद तब श्रीपद, भव-मोष्पद-वारि यथाय। 
प्रेमापण,._ समदरशन, जगजन-दुःख जाय।॥ 

नमो नमो प्रभु वाक्य-मनातीत 

मनोवचनेक्ताधार। 
ज्योतिर ज्योति उजल हृदिकन्दर 
तुसि तमभंजनहार। 

घे घे घे, रंग रंग भंग, वाजे अंग संग सृदंग। 
गाइछे  छन्‍्द भकतवृन्द, आरति तोमार॥ 

जय जय आरति तोसार। 

हर हर आरति तोसार। 

शिव शिव आरति तोमार॥ 


(हिन्दी अनुवाद ) 
है भववन्धन को खण्डन करनेवाले, जगत्‌ के वन्दनीय, मैं तुम्हारी वन्दना 
करता हूँ। तुम निरंजन हो, नर-रूप धारण किये हो, निर्युण होकर भी गुणमय हो, 
तुम मनुष्य को दुषित करनेवाले पाप से मुक्त करते हो, जगत्‌ के भूषणरूपी हो 
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ज्ञानस्वरूप हो, ज्ञानरूपी अंजन से तुम्हारे नेत्र विशुद्ध है, वुम्हें देखने से ही मोह 
दूर भाग जाता है, तुम शञानमय भाव-समुद्र हो, सदा मतचाले प्रेम-महावारिधि हो, 
तुम्हारे जो दोनों चरण भवसागर के पार उतार देते हैं, वे भवतों द्वारा ही भ्राप्त 
करने थोग्य हैं। तुम युगावतार के रूप में प्रकट हुए हो, जगदीश्वर हो, योग के 
सहायक हो, तुम्हारी कृपा से देखता हूँ, मेरी इच्ध्ियाँ निरुद्ध और मत समाधिमग्न 
हुआ है। तुमने दुःख के उत्पातों को दूर किया है, तुम दया की मूर्ति हो और दृढ़ 
कर्मवीर हो, तुमने जगत्‌ के उद्धार के लिए प्राणों को अपंग कर दिया है, कलियुग 
के वन्धनों को छिन्न कर दिया है। तुमने कामिनी और कांचन को छोड़ा है और 
इन्द्रियों के आकर्षणों को बहुत ही तुच्छ माना है, हें त्यागीश्वर, हे नरवर, मुझे 
श्री चरणों में प्रेम दो। तुम भयरहित हो, तुममें कोई सन्देह नहीं रहा, तुम दृढ़- 
मिश्चय तथा उदार चित्तवाले हो। तुम जाति या कुछ का विचार न करके विना 
कारण ही भक्‍तों को शरण देते हो। तुम्हारे चरणकमल ही मेरी सम्पत्ति हैं, 
जिनकी तुलना में यह संसार गाय के एक पैर से दवी जमीन के छोटे गढ़े में आने- 
वाले जल जैसा है। तुम प्रेम के दाता हो, समदर्शी हो, तुम्हारे दर्शन से जगतृ- 
निवासियों के सभी दुःख दूर होते हैं। 

वाणी एवं मन से परे होकर भी वाणी और मन के एकमात्र आवारख्पी हैं 
प्रभो ! तुम्हें वार वार नमस्कार ! तुम ज्योति की भी ज्योति हो, हृदयरूपी गुफा 
में उजाला करनेवाले तथा अज्ञानरूपी अन्धकार को दूर करनेवाले हो। भक्‍तगण 
छन्द में तुम्हारी आरती का संगीत गा रहे है, जिसमें श्रे थे थे रंग रूंग भंग रव से, 
अगों के साथ साथ मृदंग वज रहें हैं। 

तुम्हारी आरती की जय हो, तुम्हारी आरती पापों का हरण करनेत्राली 
तथा परमकल्याणदायिनी है। 


श्री रामक्ृष्णप्रणाम: 


स्थापकाय च॑ घर्मत्य सर्वधर्मस्वरूपिणें। 
अवतारवरिष्ठाय रामकृप्णाय ते नमः ॥॥ 


धर्म के प्रतिप्ठाता एवं सकल वर्मस्वरूप, सव अवतारों में श्रेष्ठ, हे रामक्ृष्ण, 
तुम्हें प्रणाम है। 


अभिनन्दन-पत्रों का उत्तर 


खेतड़ी के महाराज के अमिनन्दन का उत्तर 
धर्मभूमि भारत 


स्वामी जी के अमेरिका प्रवास काल में उन्हें सेतड़ी (राजपूताना) के महाराज 
का (४ माचे. १८९५ का) निम्नलिखित अभिननन्‍दन प्राप्त हुआ : 
प्रिय' स्वामी जी, 

आज इसी विशज्ञेप उद्देश्य के निमित्त आयोजित इस दरवार के अध्यक्ष की 
हैसियत से, अमेरिका के शिकागों नगर में समायोजित धर्म-महासभा में आपके 
द्वारा किये गये हिन्दू धर्म के योग्यतापूर्ण प्रतिनिधित्व के उपलक्ष्य में अपनी प्रजा 
एवं अपनी ओर से, आपको इस राज्य का हार्दिक धन्यवाद प्रेषित करते हुए मुझे 
अपार हर हो रहा है। 

मैं नहीं समझता हूँ कि भाषा की स्वाभाविक त्रुटियों द्वारा प्रस्तुत बाधाओं के' 
बावजूद हिन्दू धर्म के मूल सिद्धान्तों को अंग्रेज़ी भाषा के माध्यम से आपसे भी 
अधिक स्पष्टता एवं यथार्थता के साथ व्यक्त किया जा सकता था। 

विदेश में आपकी वाणी एवं व्यवहार के फलस्वरूप विभिन्न देशों एवं धर्मो 

के लोगों में केवल आपके प्रति श्रद्धा का ही विस्तार नहीं हुआ, वल्कि उनसे घनिष्ठता 
प्राप्त करने में तथा आपके निःस्वार्थ उद्देश्य की प्रगति को भी सहायता मिली 
है। इस सबकी हमने अतीव एवं वर्णनातीत सराहना की है। आपने विदेश्षों में 
जाकर अमेरिकी घर्म-महासभा में हमारे प्राचीन धर्म के उन सत्यों को, जो सदा से 
हमारे प्रिय- रहे हैं, प्रतिपादित करने में जो कष्ट उठाया है, उसके लिए यदि मैं 
अपनी सच्ची कृतज्ञता अभिव्यक्त करते हुए आपको कुछ पंक्तियाँ औपचारिक 
रूप से न लिख पाता, तो इससे हमें अपनी कतेव्य-च्युति का भाव होता। निस्सन्‍्देह 
यह भारत के गौरव के अनुकूल है कि आप जैसे योग्य प्रतिनिधि पाने का इसे 
सौभाग्य प्राप्त हुआ है। 

वे भद्द महोदय भी धन्यवाद के पात्र हैं, जिन्होंने धर्म-महासभा आयोजित की 
एवं आपका उत्साह के साथ स्वागत किया। उस महाद्वीप के लिए आप नितांत 
परदेशी थे, आपके अनेक गुणों के प्रति उनके अनुराग से ही आपके साथ उनका 
सौहार्दपूर्ण व्यवहार सम्भव हुआ, और यह उनकी सहृदयता का ज्वलंत प्रमाण है। 
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मैं इसके साथ इस अभिनन्‍्दन की बीस मुद्रित प्रतियाँ भेज रहा हूँ और 
निवेदन हैं कि इसे आप अपने पास रखकर क्षेष को अपने मित्रों में वितरित 
कर दें। 
सश्रद्ध 
आपका सच्चा शुभाकांक्षी, 
राजा अजितर्सिह वहादुर, 
खेतड़ी 


स्वामी जी ने निम्नलिखित उत्तर भेजा: 


'जव जब घमं की अवनति होती है और अबर्म बढ़ता है, तब तब मैं पुनः 
धर्म की संस्थापना के लिए अवतीर्ण होता हूँ।' 

हे राजन, ये शब्द पवित्र गीता में उन्हीं सनातन भगवान्‌ के वावय हैं। यह 
वाक्य संसार में आध्यात्मिक शक्ति-प्रवाह के सनातन उत्थान और पतन के नियमों 
का मूल मस्त्रस्वरूप है। 

ये परिवर्तन वारम्वार संसार में नये नये लयों में प्रकाशित हो रहे हैं और 
यद्यपि अन्यान्य महान्‌ परिवर्तनों की तरह उनके कार्यक्षेत्र में प्रत्येक क्षुद्र वस्तु के 
ऊपर उनका प्रभाव पड़ता है, फिर भी अनुकूल स्थान में ही उनकी कार्यशर्वित 
का प्रकाश अधिक पाया जाता है। 

समष्ठि रूप से जिस प्रकार आदिम अवस्था त्रिगुणों का साम्य-भाव है,--ईसे 
साम्यावस्था के भंग होने और उसे पुनः प्राप्त करने के निमित्त होनेवाले समस्त 
संघर्षो को ही हम प्रकृति की अभिव्यक्ति--यह विश्व--कहते हैं, और आदि 
साम्यावस्था प्राप्त होने तक यह जगत्‌ एवं वस्तुओं की गतिविधि इसी प्रकार चलती 
रहेगी--उसी प्रकार मालूम होता है कि इस पृथ्वी पर जब तक मनष्य जाति 
चर्तेमान रूप में रहेंगी तव तक विषमता और उसकी नित्य सहचरी--साम्य-छाम 
की चेष्टा--दोनों ही साथ साथ चलती रहेंगी। इसके फलूस्वरूप संसार में सर्वत्र 
भिन्न भिन्न जातियों, उपजातियों से छेकर व्यक्तियों तक में विशेपत्व सप्ट होता 
रहेगा। है 

निप्पक्ष वित्तण और तुलन के इस जगत्‌ में प्रत्येक जाति मानो किसी विश्वेष 
प्रकार के शक्ति-संग्रह एवं उसके वितरण के निमित्त एक अद्भुत डाइनेमो है, और 





१. गीता ॥४॥७॥ 
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उस जाति के पास अन्यान्य अनेक वस्तुओं के रहने पर भी वही विशेष शक्ति उस 
जाति के विशेष लक्षण के रूप में उद्भासित होती है। मनुष्य प्रकृति के किसी विशेष 
भाव के विशेष विकास तथा उद्दीपन होने पर उसका प्रभाव अल्पाधिक मात्रा में 
सभी पर होता है, परन्तु जिस जाति का वह भाव विशेष लक्षण है एव साधारणतः 
जिसे केन्द्र बनाकर वह उत्पन्न हुआ है, उसी जाति के अन्तस्तल को वह सबसे अधिक 
आलोड़ित कर देता है। इसी कारण घर्म-जगत्‌ में किसी आन्दोलन के उपस्थित होने 
पर, उसके फलस्वरूप, भारत में अवश्य ही अनेक प्रकार के महत्त्वपूर्ण परिवर्तन 
प्रकटित होंगे--क्योंकि भारत को ही केन्द्र ववाकर वारम्वार धर्म की तरंगें उत्यित 
हुई हैं; क्योंकि सर्वोपरि भारत घर्म का देश है। 

प्रत्येक व्यक्ति केवल उसी वस्तु को सत्य समझता है, जो उसे उसके उद्देश्य 
की पूर्ति में सहायक होती है। सांसारिक भावापतन्न व्यक्तियों के समक्ष वही वस्तु 
सत्य है, जिसके विनिमय में उन्हें अर्थ की प्राप्ति होती हो; और जिसके बदले 
में उन्हें घन-लाभ नही होता, वह उनके लिए असत्य है। जिस व्यक्ति की आकांक्षा 
दूसरों पर प्रभुत्व स्थापित करने की है, उसके लिए तो सत्य वही हैं, जिसके हारा 
उसकी यह आकांक्षा पूर्ण होती है, और शेष सब उसके लिए निरथंक है। इसी' 
प्रकार जो वस्तु किसी व्यक्ति की आकांक्षा-पूर्ति में सहायक नहीं होती, उस वस्तु 
में वह व्यक्ति किसी प्रकार का सत्य या अर्थ नहीं देख पाता। 

जिन व्यक्तियों का एकमात्र लक्ष्य अपने जीवन की समस्त शक्तियों के विनि- 
मय में कांचन, नाम-यश या अन्य किसी प्रकार के भोग-विछास का अर्जेन करना 
हैं, जिनके समक्ष रणभूमिगामी सुसज्जित सेनादल ही शक्ति के विकास का 
एकमात्र प्रतीक है, जिनके निकट इन्द्रिय-सुख ही जीवन का एकमात्र आनन्द है--- 
ऐसे लोगों के लिए भारत सर्वदा ही एक वड़े मरुस्थक के समान प्रतीत होगा, जहाँ 
की आँधी का एक झोंका ही उनकी कल्पित जीवन-विकास की धारणा के लिए 
मानो मृत्युस्वरूप है। 

किन्तु जिन व्यक्तियों की जीवन-तृष्णा इन्द्रिय-जगत्‌ से सुदूर स्थित अमृत- 
सरिता के दिव्य सलिल-पान से सम्पूर्णतः बुझ चुकी है, जिनकी आत्मा ने--सर्प 
के केंचुल-त्याग की तरह--काम, कांचन और यश्-स्पृह्या के त्रिविव बन्धनों को 
दूर फेंक दिया है, जिनका मन शान्ति की अत्युच्च शिखा पर पहुँच गया हैं और 
जो वहाँ से इन्द्रिय-भोगों में आवद्ध तथा नीच जनोचित कलह, वियाद और द्वेप- 
हिसा में रत व्यक्तियों को प्रेम तथा सहानुभूतिपूर्ण दृष्टि से देखते हैं, जिनके 
संचित पूर्व सत्कर्म के प्रभाव से आँखों के सामने से अज्ञान का आवरण लुप्त हो 
गया है, जिससे वे असार नाम-रूप को भेदकर प्रकृत सत्य का दर्शन करने में 
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समर्थ हुए हैं,--ऐसे व्यक्ति कहीं भी क्‍यों न रहें, आध्यात्मिकता की जननी एवं 
अनन्त खानिस्वरूप भारत उनके समक्ष भिन्न रूप में, अधिक महिमान्वित और 
उज्ज्वल भासित होगा। इस मायावी जगत्‌ में जो एकमात्र प्रकृत सत्ता है, 
उसके अनुसन्वान में रत प्रत्येक व्यक्ति के लिए भारत आशा की एक प्रज्वलित 
शिखा है। 

अधिकांश मनुष्य शक्ति को उसी समय शक्ति समझते हैं, जव वह उनके 
अनुभव के योग्य होकर स्थूलाकार में उनके सामने प्रकट हो जाती है। उनकी 
दृष्टि में समरांगण में तलूवारों की झनझनाहट आदि ही परम स्पष्टतः प्रत्यक्ष 
शक्ति के विकास मालूम होते हैं; और जो आँधी की भाँति सामने से चीज़ों को 
तोड़-मोड़कर उथलू-पुथरू पैदा न कर देती हो, वह उनकी दृष्टि में जीवन की 
अभिव्यक्ति नहीं है--वरन्‌ मृत्युस्वरूप है। इसीलिए शताब्दियों से विदेशियों 
द्वारा शासित एवं निशचेष्ट, एकताहीन एवं देशभक्तिहीन भारत उनके निकट 
ऐसा प्रतीत होगा, मानों वह गलित अस्थि-चर्मो से ढकी हुई भूमि मात्र हो। 

ऐसा कहा जाता है--बोग्यतम ही जीवन-संग्राम में जीवित वचता है। तब 
फिर प्रइत उठता है कि साधारण घारणानुसार यह जो जाति अन्य जातियों की 
अपेक्षा नितान्‍्त अयोग्य है, दारुण जातीय दुर्भाग्यचक्र में फेस जाते पर भी उसके 
विनाश का कोई चिह्न दिखायी क्‍यों नहीं देता ? तथाकथित वीर्यशाली और 
कर्मेपरायण जातियों की प्रजनन शक्ति जिस प्रकार एक ओर प्रतिदिन कम होती 
जा रही है, उसी प्रकार दूसरी ओर नैतिकताविहीन (? ) हिन्दुओं की वृद्धि सवपिक्षा 
अधिक हो रही है--यह किस प्रकार होता है ? जो छोग एक पल में समस्त विश्व 
को रक्‍ततरंजित कर सकते हैं, उनके लिए तारीफ़ की झड़ी लग सकती है; णो 
लोग कुछ लाख लोगों के सुख के लिए संसार के अधिकांश लोगों को भूखा मार 
सकते हैं, वे भी गौरवान्वित हो सकते हैं, किन्तु जो छोग अन्य लोगों का अन्न 
न छीनकर लाखों मनुप्यों को सुख और शान्ति प्रदान करते हैं, वे क्या किसी 
प्रकार का सम्मान प्राप्त करने योग्य नहीं हैं? झतावब्दियों से दूसरों के ऊपर 
किसी भी प्रकार का अत्याचार न करके छात्रों के भाग्य का संचालन करनेवालों 
के कार्य में क्या किसी प्रकार की घक्ति का विकास प्रकट नहीं होता ? 

सभी प्राचीन जातियों के पौराणिक ग्रंथों में, उनके वीरों की गायाओं में यह्‌ 
देखा जाता है कि उनका प्राण उनके शरीर के किसी विश छोटे से अंग में आवद्ध 
था; भौर जब तक उनका वह अंग अस्यकशित रहा, तव तक वे अजेय रहे। इसी 
प्रकार प्रतीत होता है कि मानो प्रत्येक जाति में किसी विद्येप स्थान में उसकी 
जीवनीमक्ति संचित रहती हैं; और जब तक वह स्थान अक्षुण्ण बना रहेगा, 
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तब तक किसी प्रकार का दुःख या विपत्ति उस जाति का विनाश नहीं कर 
सकती | * 

घर्म ही है भारत की यह जीवनीशक्ति; और जब तक हिन्दू जाति अपने 
चूवंजों से प्राप्त उत्तराधिकार को नही भूलेगी, तब तक संसार में ऐसी कोई भी 
शक्ति नहीं है, जो उसका ध्वंस कर सके। 

जो लोग सदैव अपने अतीत की ही ओर दृष्टि लूगाये रखते है, आजकल 
सभी लोग उनकी निन्‍्दा किया करते हैं। वे कहते है कि इस प्रकार निरन्तर 
अतीत की ओर देखते रहने के कारण ही हिन्दू जाति को नाना प्रकार के दु.ख और 
आपत्तियाँ भोगनी पड़ी है। किन्तु मेरी तो यह धारणा है कि इसका विपरीत 
ही सत्य है। जब तक हिन्दू जाति अपने अतीत को भूली हुई थी, तब तक वह 
संज्ञाहीन अवस्था में पड़ी रही, और अतीत की ओर दृष्टि जाते ही चहँ ओर पुन- 
जीवन के लक्षण दिखायी दे रहे है। भविष्य को इसी अतीत के साँचे में ढालना 
होगा, अतीत ही भविष्य होगा। 

अतएव हिन्दू लोग अतीत का जितना ही अध्ययन करेंगे, उनका भविष्य 
उतना ही उज्ज्वल होगा; और जो कोई इस अतीत के वारे में प्रत्येक व्यक्ति 
को विज्ञ करने की चेष्टा कर रहा- है, वह स्वजाति का परम हिंतकारी है। भारत 
की अवनति इसलिए नहीं हुई कि हमारे पूर्व पुरुषों के नियम एवं आचार-व्यवहार 
खराब थे, वरन्‌ उसकी अवनति का कारण यह था कि उन नियमों और आचार- 
व्यवहारों को उनकी न्यायसंगत परिणति तक नही ले जाने दिया गया! 

भारत का इतिहास पढ़नेवाला प्रत्येक विचारशील पाठक यह जानता है 
कि भारत के सामाजिक विधान प्रत्येक युग के साथ परिवर्तित हुए हैं। आरम्भ 
में ये नियम एक ऐसी विराट योजना के पुंजीभूत रूप थे, जिसे ऋ्रमशः भविष्य 
में फलीभूत होना था। प्राचीन भारत के ऋषिगण इतने दूरदर्शी थे कि उनकी 
ज्ञानराशि के महत्त्व को समझने में विश्व को अब भी सदियों तक प्रतीक्षा करनी 
पड़ेगी; और उनके वंशधरों द्वारा इस महान्‌ उद्देश्य को पूर्ण रूप से भ्रहण करने 
की यह अक्षमता ही भारत की अवनति का एकमात्र कारण है। 

प्राचीन भारत सदियों तक ब्राह्मण और क्षत्रिय अपनी इन दो प्रधान जातियों 
की महत्त्वाकांक्षा की पूर्ति के लिए एक युद्धक्षेत्र रहा था। 

एक ओर पुरोहितवर्ग साथारण प्रजा पर क्षत्रियों के अन्यायपूर्ण सामाजिक 
अत्याचार के विरुद्ध थे.---उस प्रजा को क्षत्रिययण अपने धर्मसंगत खाद्य के रूप 
में देखा करते थे--और दूसरी ओर, भारत की एकमात्र शक्ति सम्पन्न क्षत्रिय 
जाति ने जनता को पुरोहितों के आध्यात्मिक अत्याचार से वचाने तथा निरन्तर 
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बढ़ते हुए उनके कर्मेकाण्डों के परिवर्तनों से उसको छुड़ाने के लिए कमर कसी थी। 
इसमें क्षत्रियों को कुछ परिमाण में सफलता भी मिली थी। 

यह संघर्ष हमारी जाति के इतिहास के एकदम प्रारंभिक युगों में ही आरम्भ 
हुआ था, और समस्त श्रुतियों में वह स्पष्ट रूप से प्रकट होता है। कुछ समय 
के लिए यह विरोब कम हो गया, जब क्षत्रियों तथा ज्ञानकाण्ड के नेता श्री कृष्ण 
ने समन्वय का मार्ग दिखला दिया। उसका परिणाम है गीता की शिक्षा, जो दर्शन, 
उदारता एवं धर्म का सारस्वरूप है। किन्तु संघ का कारण तव भी विद्यमान 
था, अत: उसका परिणाम अनिवार्य था। 

निबेन एवं अशिक्षित जनता पर प्रभुत्व स्थापित करने की महत्त्वाकांक्षा इन 
दोनों जातियों में वर्तमान थी, अतः संघर्ष पुतः भयानक हो उठा। हमें उस समय 
का जो कुछ थोड़ा सा साहित्य उपलब्ध है, वह प्राचीन काल के उसी प्रबल संघर्ष 
की क्षीण प्रतिध्वनि मात्र है। किन्तु अन्त में क्षत्रियों की विजय हुई, ज्ञान की जीत 
हुई, स्वाघीनता की जीत हुई; कर्मकाण्ड को नीचा देखना पड़ा और उसका अधि- 
कांश हमेशा के लिए विदा हो गया। यह वही क्रांति थी, जिसे हम वौद्ध सुधारवाद 
के नाम से अभिहित करते हैं। धर्म की दृष्टि से यह कर्मकाण्ड के हाथों से मुक्ति 
का सूचक है, और राजनीति के दृष्टिकोण से यह क्षत्रियों के द्वारा पुरोहितों का 
पराभव सूचित करता है। 

यह एक विशेष रूप से ध्यान देने योग्य बात है कि प्राचीन भारत ने जित 
दो सर्वश्रेष्ठ पुरुषों को जन्म दिया था, वे दोनों ही क्षत्रिय हैं--वे थे कृष्ण और 
बुद्ध। और यह उससे भी अधिक ध्यान देने योग्य वात है कि इन दोनों ही देव-मानवों 
ने छिंग और जाति भेद को न मानकर सबके लिए ज्ञान का द्वार उन्मुक्त कर 
दिया था । ह॒ 

बौद्ध धर्म में अद्भुत नैतिक बरू विद्यमान रहने पर भी वह अतीव ध्वंसात्मक 
था, और उसकी अधिकांश शक्ति नकारात्मक प्रयासों में ही व्यय हो जाने के 
कारण उसे अपनी जन्मभूमि में ही अपना विनाश देखना पड़ा, एवं उसका जो 
कुछ शेप रहा, वह जिस कुसंस्कारों तथा कमंकाण्डों के निवारण के छिए नियोजित 
किया गया था, उनसे शतशः अधिक भयानक कुसंस्कारों और कर्मकाण्डों में फँस 
गया। यद्यपि आंशिक रूप में वह वैदिक पशुवलि निवारण करने में सफल हुआ, 
पर उसने समस्त देश को मन्दिर, प्रतिमा, यन्त्र तथा साधुओं की अस्थियों से पूर्ण 
कर दिया। 

विज्येपत;, उसके द्वारा आये, मंगोल एवं आदिवासियों का जो एक विचित्र 
मिश्रण हुआ, उससे अज्ञात रूप से कितने ही वीभत्स वासाचार-सम्प्रदायों की 


रेपप खेतड़ी के सहाराज के अभिनन्‍दन का उत्तर 


सृष्टि हुईं। मुख्यतया इसीलिए श्री शंकराचार्य और उनके मतानुयावी संन्यासियों 
को उन महान्‌ आचार्य बुद्ध के इस विकृृत रूप में परिणत उपदेशों को भारत के 
बाहर निकाल देता पड़ा। 
«इस प्रकार मनुष्य-देह घारण करनेवाली में सर्वश्रेष्ठ आत्मा स्वयं भगवान्‌ 
बुद्ध द्वारा परिचालित संजीवनी-शक्तिप्रवाह भी दुर्गन्‍्धमय रोग-कीटाणुपुर्ण क्षुद्र 

गन्दे जलाशय में वदल गया, और भारत को भी अनेक शताब्दियों तक प्रतीक्षा 
करनी पड़ी, जब तक कि भगवान्‌ शंकर और उनके कुछ ही' समय वाद रामानुज 
एवं मध्वाचार्य आविर्भूत नहीं हुए। 

इसी बीच में भारत के इतिहास का एक नितान्त नया अध्याय' आरम्भ हो 
गया था। प्राचीन ब्राह्मण और क्षत्रिय जातियाँ लुप्त हो गयी थीं। हिमालय तथा 
विन्ध्याचल की मध्यवर्ती वह आयंभूमि, जिसने कृष्ण और वुद्ध को जन्म दिया था, 
जो महामना राज्ियों तथा ब्रह्मथियों की क्रीड़ाभूमि रही थी, इस समय नीरव 
रही; और भारत प्रायढ्वीप के सबसे आखिरी छोर से, भाषा तथा रूप में भिन्न 
जातियों की ओर से एवं प्राचीन ब्नाह्मणों के वंशज कहकर गौरवानुभव करनेवाली 
पीढ़ियों से विकृृत बौद्ध धर्म के विरुद्ध प्रतिक्रिया आरम्भ हो गयी। 

आरयावर्त के उन ब्राह्मणों और क्षत्रियों का क्या हुआ ? उनका नाम हमेशः 
के लिए मिट गया, इधर-उघर ब्राह्मगत्व एवं क्षत्रियत्व पर अभिमान करनेवाली 
केवल कुछ मिश्रित जातियाँ ही शेष रह गयीं, और इन जातियों के इस प्रकार 
अहंकार तथा आत्मप्रशंसापूर्ण वाक्‍्यों के कहने पर भी कि इस देग (त्रह्मावर्ते 
या ब्रह्मषि देश) में पैदा हुए ब्राह्मणों से ही संसार के सभी मनुष्य चरित्र-निर्माण 
की शिक्षा प्राप्त करेंगे, इन लोगों को दीन वैेय में दाक्षिणात्यों के पदग्रान्त में 
बैठकर विनयपूर्वक शिक्षा ग्रहण करनी पड़ी। इसका परिणाम हुआ भारत में 
वेदों का पुनरभ्युदय,--वेदान्त का ऐसा प्रवलर पुतरुत्यात जैसा भारत ने और 
कभी नहीं देखा था; यहाँ तक कि गृहस्थाश्रमी भी आरण्यकों के अध्ययन में 
संलग्न हो गये। 

बौद्ध आंदोलन में क्षत्रियगण ही वास्तव में नेता रहे थे तथा बड़ी संख्या में 
उन्होंने बौद्ध धर्म स्वीकार किया था। सुधार तथा धर्म-परिवर्तन के उत्साह में 
संस्कृत भाषा तो उपेक्षित हो गयी, और लोक-भाषाओं का एकांत विकास होने 
लगा। अधिकांश क्षत्रिय वैदिक साहित्य एवं संस्कृत शिक्षा के क्षेत्र से अलग हो 


१. एतट्देशप्रसुदस्य सकाशादग्रजन्मनः । 
स्वं स्व॑ं चरित्र शिक्षेरत्‌ पृथिव्यां सर्वेतानवाः॥मनु०॥। 


'विवेकानन्द साहित्य ३५६ 


गये। अतएव दाक्षिणात्यों से यह जो सुधार-तरंग उत्वित हुई, उससे कुछ सीमा 
तक केवल पुरोहितों का ही उपकार हुआ, पर भारत की शेष कोटि कोटि जनता के 
पैरों में उसने पहले से भी अधिक श्रृंखलाएँ डाल दीं। 

क्षत्रिययण सदा से ही भारत का मेरुदण्ड रहे हैं, अतएव वे ही विज्ञान और , 
स्वतन्त्रता के सनातन रक्षक हैं। देश से अन्दविश्वासों को हटा देने के लिए चिर- 
काल से ही उनकी वाणी प्रतिध्वनित हुई है, और भारत के इतिहास के आदि से 
अन्त तक पुरोहितों के अत्याचार से साधारण जनता की रक्षा करने के लिए वे 
स्वयं एक अभेद्य दीवार की भाँति खड़े रहे हैं। 

जब उनमें से अधिकांश घोर अज्ञानता में निमग्न हो गये, और शेष थोड़ों ने 
मध्य एशिया की जंगली जातियों के साथ रोटी-वेटी का सम्बन्ध स्थापित कर भारत 
में पुरोहितों की शक्ति दृढ़ करने के लिए तलवार हाथ में छी, तव भारत के पाप 
का प्याल्ला छवाछ॒ब भर गया और भारत-भूमि एकदम चीचे डूंब गयी,--और 
इससे इसका उद्धार उस समय तक नहीं होगा, जब तक कि क्षत्रियगण स्वयं न 
जागेंगे तथा अपने को मुक्त कर शेष जाति के परों से जंजीरों को व खोल देंगे। 
'पुरोहित-प्रपंच ही भारत की अधोगति का मूल कारण है। मनुप्य अपने भाई को 
पतित बनाकर क्या स्वयं पतित होने से बच सकता है? 

राजन्‌, स्मरण रखिए, आपके पूव॑ेजों द्वारा आविष्कृत सत्यों में सर्वेश्रेष्ठ सत्य 
है---इस ब्रह्माण्ड का एकत्व। क्‍या कोई व्यक्ति स्वर्य का किसी प्रकार अनिष्ट 
किये विना दूसरों को हानि पहुँचा सकता है? ब्राह्मण और क्षत्रियों के ये ही 
अत्याचार चत्रवृद्धि व्याज के सहित अब स्वयं उन्हींके सिर पर पतित हुए हैं, एवं 
यह हज़ारों वर्ष की पराधीवता और अवनति निश्चय ही उत्हींके कर्मो के अनिवार्य 
'फेल का भोग है। 

आपके एक पूर्वज ने, जिन्हें छोग ईश्वर का अवतार समझते है, कहा था, 
“जिनका मन साम्य-भाव में अवस्थित है, उन्होंने जीवित दशा में ही संसार पर 
जय-लाभ कर लिया है।' हम सभी का यही विश्वास है। तब क्या उनका यह 
वाक्य अर्थहीन प्राप के समान है ? यदि नहीं है---और हम जानते हैं कि ऐसा 
नहीं है---तव तो समस्त सुष्ट जगत्‌ के जत्म-लिंगविरहित, यहाँ तक कि गुणनि- 
विशेष इस सम्पूर्ण साम्य के विरुद्ध कोई भी चेष्टा भयंकर अ्रमपुर्ण है; और जब 
तक मानव इस साम्यन्ज्ञान को प्राप्त नहीं करता, तव तक वह कभी मुक्त नहीं हो 
सकता । 


१. इहैव तेजितः सर्गो थेषां सास्ये स्थितं मनः॥ गोता ॥ ५११९॥ 


३५७ खेतड़ी के महाराज के अभिनन्दन का उत्तर 


अतएव, हे राजनू, आप वेदान्त के उपदेशों का पालन कौजिए--.किसी 
जअभुक-तमुक भाष्यकार अथवा टीकाकार के अनुसार नहीं, वरन्‌ उसी प्रकार, जिस 
अकार आपके अन्‍्तर्यामी प्रभु आपको समझाते है। सर्वोपरि, सर्वभूतों में, समस्त 
वस्तुओं में इस समज्ञान-हूप महान्‌ उपदेश का पालन कीजिए--सर्वभूतों में उसी 
एक भगवान्‌ को अवस्थित देखिए। 

यही मुक्ति का पथ है; वैपम्य ही वन्धन का मार्ग है। कोई व्यक्ति या कोई 
जाति वाह्य एकत्व-ज्ञान के विता वाह्म स्वाधीनता प्राप्त नही कर सकती, और 
मानसिक शक्तियों के एकत्व-ज्ञान के विना मानसिक स्वाधीनता का लाभ भी 
उसे नहीं हो सकता। 

अज्ञान, भेदवृद्धि एवं वासना ये तीनों ही मानव जाति के दुःख के कारण 
हैं, और उनमें एक के साथ दूसरे का अविच्छिन्न सम्बन्ध है। अपने आपको अन्य 
मनुष्यों की अपेक्षा, यहाँ तक कि पशु से भी श्रेष्ठ समझने का किसीकों क्या अधिकार 
हैं? वास्तव में तो सर्वत्र एक ही वस्तु विराजमान है। त्व॑ स्त्रीं, त्वं पुभानसि, त्वं 
कुमार उत वा कुमारी--तुम स्त्री हो, तुम पुरुष हो, तुम कुमार हो एवं तुर्म्ह 
कुमारी हो।' 

बहुत से लोग कहेंगे, 'इस प्रकार सोचना तो संन्‍्यासी को ही झोभा देता है, 
उनके लिए ही यह ठीक है, किन्तु हम सब तो गृहस्थ है।' अवश्य ही, गृहस्थ को 
दूसरे अनेक क॒तंव्यों का पालन करना पड़ता है, अतः वह इस साम्य-भाव में इतना 
स्थित नहीं रह सकता; परन्तु उन लोगों का आदर्श यही होना उचित है, क्योंकि 
इस समत्व-भाव को प्राप्त करना ही' सभी समाजों का, समस्त जीवों का एवं 
समस्त प्रकृति का आदर्श है। पर अफ़सोस ! लोग समझते हैं कि वेषम्य ही समता 
की प्राप्ति का भाग है, मानो अन्याय करते करते वे न्याय के रास्ते पर 
आ पहुँचेंगे ! 

यह वैषम्य ही मनुष्य-प्रकृति की घोर दुर्बलता है, मनुष्य जाति के ऊपर 
अभिशापस्वरूप है तथा समस्त दुःख-कष्ठों का मूल स्वरूप है। यही भौतिक, 
मानसिक तथा आध्यात्मिक सर्वविध बन्धनों का मूल है! 

सम पह्यनू हि सर्वत्र समवस्थितमीइ्वरम्‌। 
न हिनस्त्यात्मनात्मानं ततो याति परां गतिम्‌॥ 
---ईदवबर को सर्वत्र समान रूप से अवस्थित देखकर वे आत्तमा के द्वारा 


आत्मा की हिंसा नहीं करते, अतएव परम गति श्राप्त करते हैं।' केवल इसी एक 
कथन में, थोड़े से शब्दों में मुक्ति का सावभौमिक उपाय निहित है। 


विवेकानन्द साहित्य ' सेट 


आप राजपुत लोग ही प्राचीन भारत के गौरवस्वरूप रहे हैं। आप छोगों 
की अवनति के साथ ही जातीय अवनति आरम्भ हो गयी; और भारत का उत्थान 
केवल तभी हो सकता है, जव क्षत्रियों के वंशज ब्राह्मणों के वंशजों के साथ समवेत 
प्रयत्व में कटिवद्ध होंगे--लूटे हुए वैभव और शक्ति का वटवारा करने के लिए 
नहीं, वरन्‌ जज्ञानियों को ज्ञान प्रदान करने के लिए एवं पूर्वजों की पवित्र निवास- 
भूमि की खोयी हुई महिमा के पुनःस्थापन के लिए। 
कौन कह सकता है कि यह शुभ मुहूर्त नहीं है? फिर से कारूचक्र घूमकर 
आ रहा है, एक बार फिर भारत से वही शतक्ति-प्रवाह निःसुत्त हो रहा है, जो 
शीघ्ष ही समस्त जगत्‌ को प्लावित कर देगा। एक वाणी मुखरित हुईं है, जिसकी 
प्रतिध्वनि चारों ओर व्याप्त हो रही है एवं जो प्रतिदिन अधिकाधिक शक्ति 
संग्रह कर रही है, और यह वाणी अपने पहुछे की सभी वाणियों की अपेक्षा अधिक 
शक्तिशाली है, क्योंकि यह अपनी पूर्ववर्ती उन सभी वाणियों का समष्टिस्वरूप 
है। जो वाणी एक समय कलकलनिनादिनी सरस्वती के तीर पर ऋषियों के 
अन्तस्तल में प्रस्फुटित हुई थी, जिस वाणी ने रजतशुतञ्न हिमाच्छादित मिरिराज 
हिमालय के शिखर शिखर पर प्रतिध्वनित हो कृष्ण, बुद्ध और चैतन्य में से होते 
हुए समतल प्रदेशों में अवरोहण कर समस्त देश को प्लावित कर दिया था, वही 
एक वार पुनः मुखरित हुई है। एक बार फिर से द्वार खुल गये हैं। आइए, हम 
सब आलोक-राज्य में प्रवेश करें--द्वार एक वार पुत्र: उन्मुक्त हो गये है। 
हे मेरे प्रिय राजनू, आप उसी जाति के वंशधर हैं, जो सनातन धर्म का 
जीवन्त आधार-स्तम्भस्वरूप है एवं जो उस सनातन धर्म का कर्तेव्यवद्ध रक्षक और 
सहायक है; आप ही क्या इससे दूर रहेंगे? मैं जानता हूँ, यह कभी नहीं हो 
सकता। यह मेरी दृढ़ धारणा है कि आपका ही हाथ सर्वप्रथम फिर से धर्म की 
सहायता के लिए आगे बढ़ेगा। और जब भी, हे राजा अजितर्सिह, में आपके बारे 
में सोचता हूँ, तव यह देखकर मुझे बड़ी प्रसन्नता होती है कि आपमें आपकी वंगगत 
सर्वपरिचित वैज्ञानिक शिक्षा के साथ ही सब मानवों के प्रति असीम प्रेमयुक्‍त 
ऐसे पवित्र चरित्र का सम्मिलन हुआ है, जिससे एक साथु भी गौरवान्वित हो सकता 
है; और जब ऐसे व्यक्ति ही सनातन घर्म के पुनर्गठन के इच्छुक हैं, तब मैं उसवे 
महा गौरवगालो पुनरुद्धार में विश्वास रखे बिना नहीं रह सकता। 
सर्वदा ही आप तथा आपके स्वजनों पर श्री रामकृप्ण के आश्यीर्बाद की वर्षा 
हो, और दूसरों के उपकारार्थ एवं सत्ब-प्रचार के छिए आप दी काल तक 
जीवित रहें, यही सर्देव प्रार्चना है-- 
विबर कानन्द 


सद्रास के अमिनंदन का उत्तर 


मद्रासनिवासी मित्रो, देशवंधुओ और सहयर्मियों ! 

मुझे यह जानकर परम सन्‍्तोष है कि अपने धर्म के प्रति मेरी नगण्य सेवा 
तुम्हें मान्य हुई है। मुझे यह सब्तोष इसलिए नहीं कि तुमने मेरी व्यक्तिगत 
या दूर विदेश में मेरे किये हुए कार्य की प्रशंसा की है; वरन्‌ सन्‍्तोष मुझे इस 
कारण है कि हिन्दू धर्म के पुनरुत्थान में तुम्हारा यह आनंद यही स्पष्टतः सूचित 
करता है कि यद्यपि विदेशियों के आक्रमण की आँवी पर आँधी हतभाग्य भारत 
के भक्ति-विनम्र मस्तक पर आघात करती चली गयी है, यद्यपि कई शताब्दियों 
के हमारे उपेक्षा-भाव और हमारे विजेताओं के तिरस्कार-भाव ने हमारे पुरातन 
आर्यावर्त के वेभव के प्रकाश को धुंघलछा कर दिया है, यद्यपि उसके अनेक भव्य 
आधार-स्तम्भ, बहुतेरे सुन्दर मेहराव और बहुतेरे वैचित््यपूर्ण कोने कई सदियों तक 
देश को प्ररुयमग्न करनेवाली बाढ़ों में वहकर नप्ट हो गये, तथापि उसका केन्द्र 
सशक्त है, उसकी जआाघार-शिला सुदृढ़ है; वह आध्यात्मिक भित्ति--जिस पर 
हिन्दू जाति की ईश्वर-भक्ति और भूत-दया का अपूर्वे कौतिस्तम्भ स्थापित हुआ 
है, वह किचित्‌ भी विचलित नहीं हुई, वरन्‌ पूर्ववत्‌ सुदृढ़ और सबल बनी है। 
जिस ईश्वर का संदेश, भारत तथा समस्त संसार को पहुँचाने का सम्मान मुझ जैसे 
उसके अत्यन्त तुच्छ और अयोग्य सेवक को मिला है, उस ईइ्वर के प्रति तुम्हारा 
आदर-भाव सचमृच अपूर्व है। यह तुम्हारी जन्मजात धार्मिक प्रकृति है, जिसके 
कारण तुम उस ईइवर में और उसके संदेश में धर्म के उस ज्वार-तरग की प्रथम 
मर का अनुभव कर रहे हो, जो निकट भविष्य में सारे भारत पर अपनी सम्पूर्ण 
अवाधघ शक्ति के साथ अवश्यमेव फूट पड़ेगी और अपनी अनन्त शक्तिसम्पन्न 
वाढ़ द्वारा, जो कुछ दुर्बह और सदोष है, उसको दुर वहा ले जायगी तथा 
हिन्दू जाति को उठाकर विधि-नियोजित उस उच्च आसन पर विठा देगी, जहाँ 
उसका पहुँचना निश्चित और अनिवार्य है; वहाँ वह भूतकाल की अपेक्षा और 


१. जब अमेरिका में स्वामी जी क्री सफलता वहा समाचार भारत में फैल 
जया, तब अनेक सभाएंँ की गयों और धन्यवाद तथा बधाई के अभिननन्‍्दन-पत्र उन्हें 
भेजे गये। उन्होंने अपना पहला उत्तर मद्रास के हिन्दुओं के अभिननन्‍्दन के प्रति लिखा। 


विवेकानन्द साहित्य ३६० 


भी अधिक वैभवशाली बनेगा, शताव्दियों की नीरब कष्ट-सहिष्णुता का उपयुक्त 
पुरस्कार पायेगा और संसार की समस्त जातियों के मध्य में अपने उद्देश्य--- 
आध्यात्मिक प्रकृतिसम्पन्न मानव जाति के विकास--को पूर्ण करेगा। 
उत्तर भारतवासी तुम दाक्षिणात्यों के विज्ञेष कृतज्ञ हैं, क्योंकि आज भारत 

में जो प्रेरणाएँ काम कर रही है, उनमें से अधिकांश का इसी दक्षिण प्रदेश से 
उद्गम होना पाया जाता है। श्रेष्ठ भाष्यकार, युगप्रवर्तक आचार्य--शेंकर, 
रामानुज और मध्व ने इसी दक्षिण भारत में जन्म लिया है। उन भगवान्‌ 
शंकराचार्य के सामने संसार का प्रत्येक अहतवादी ऋणी हो मस्तक झुकाता है; 
उन मह॒त्मा रामानुजाचार्य के स्वर्गीय स्पर्श ने पददलित पैरिया लोगों को 
अलवार बना दिया; तथा उत्तर भारत के एकमात्र महापुरुष श्री कृष्ण चैतन्य, 
जिनका प्रभाव सारे भारत में है, उनके अनुयायियों ने भी उन महाविभूति मध्वा- 
चार्य का नेतृत्व स्वीकार किया। ये सभी दक्षिण में ही उत्पन्न हुए। इस वर्तमान 
युग में भी काशीपुरी के वैभव में अग्रस्थान दाक्षिणात्यों का ही है; तुम्हारे व्य।ग 
का ही अधिकार हिमालय के सुदूरवर्ती शिखरों पर के पवित्र मंदिरों पर है; 
और इसमें कोई आइचर्य की वात नहीं कि तुम्हारी नसों में सन्‍्त महापुरुषों 
का रक्‍त प्रवाहित होने के कारण, तथा ऐसे आचार्यों के आश्षीर्वाद से धन्य 
जीवन प्राप्त होने के कारण तुम लोग ही भगवान्‌ श्री रामक्ृष्ण के संदेश 
के मर्म को समझने में और उसे आदरपूर्वक ग्रहण करने में सर्वप्रथम अग्नसर 
हो रहे हो। 

दक्षिण ही वैदिक विद्या का भाण्डार रहा है, अतएवं तुम लोग मेरा यह 
कहना समझ लोगे कि अज्ञ आक्रमणकारियों द्वारा पुतः पुनः प्रतिवाद होते रहने 
पर भी आज श्रुति" ही हिन्दू धर्म के सभी विभिन्न सम्प्रदायों का मेरुदण्ड है। 

वेद के संहिता और ब्राह्मण भागों की महिमा मानव जाति के इतिहास की 


१. दक्षिण भारत को चाग्डाल्तुल्य नीच जातिविशेष को पैरिया कहले हैं। 

'अलवार' शब्द का अर्थ है भकत। विशिष्टाहंतवादी भवत अलवार कहलाते हैं। 
» २ बेद को श्रुति माना जाता है। 

३. चारों वेदों में से प्रत्येक के तीन भाग हैं। (क) संहिता--इसमें भिन्न 
भिन्न देवताओं के प्रति रचे हुए स्तोत्रात्मक मन्त्र हैं। (ख) ब्राह्मग--यह वेद 
का वह वर्णवात्मक भाग है, जिसमें यह दर्शाया गया है कि किस मन्त्र का किस यज्ञ 
में कंसे प्रयोग करता चाहिए। (ग) आरण्यक--इस भाग में अरण्य में ऋषियों 
द्वारा प्रतिपादित तत्वों का वर्णन है। उपनिषद्‌ इन्हों आरण्यक के अन्तर्गत हैं। 


३६१ सद्रास के अभिनन्दन का उत्तर 


खोज लगानेवालों के लिए और भापषाझास्त्रियों के लिए चाहे जितनी अधिक 
ही, अग्निमीछे या इबेत्वोर्जेत्वा या शन्नो देवीरभीष्ठये' वेदमंत्रों से विभिन्न वेदियों 
में यज्ञों और आहुतियों के संयोग से प्राप्य फलसमूह चाहे जितना वांछनीय 
हो--पर यह सब तो भोग-मार्ग है, और किसीने भी इसके द्वारा मोक्ष-प्राप्ति का 
दावा नहीं किया। इसी कारण ज्ञानकाण्ड, जो आरण्यक नामक श्रुति का श्रेष्ठ 
भाग है और जिसमें आध्यात्मिकता की, मोक्ष-मार्ग की शिक्षा दी गयी' है, उसीका 
प्रभुत्त भारत में आज तक सदा रहा है तथा भविष्य में भी रहेगा। 

वर्तेमान युग का हिन्दू युवक, सनातन धर्म के अनेक पन्‍थों की भूलभुलयों 
में भटका हुआ, उस एकमात्र हिन्दू धर्म को--जिसकी सार्वजनीन उपयोगिता 
तदुपदिष्ट अणगोरणीयान्‌ महतो महीयान्‌ ईश्वर का यथार्थ प्रतिधिम्ब है उस 
धर्म के मर्म को, अपने अ्रमात्मक पूर्व धारणाओं और दुराग्रहों के कारण ग्रहण 
करने में असमर्थ होने से, जिन राष्ट्रों ने निरी भौतिकता के सिवाय कभी भी और 
कुछ नहीं जाना, उनसे आध्यात्मिक सत्य का पुराना पैमाना उधार लेकर अँधेरे 
में टटोलता हुआ, अपने पूर्वजों के घर्मं को समझने का व्यर्थ का कष्ट उठाता हुआ 
अन्त में उस खोज को बिल्कुल त्याग देता है और या तो वह निपट अज्वेयवादी बन 
जाता है था अपनी धाभिक प्रकृति की प्रेरणाओं के कारण पशुजीवन वित्ाने में 
समर्थ नहीं हो पाता और पाइचात्य भौतिकता के पौर्वात्य गंधधारी कषायों का 
असावधानी के साथ पान करके श्रुति की भविष्य वाणी परियन्ति मूढा अस्धेनेव 
नीयमाना यथान्धा:' को चरितार्थ करता है! 

केवल वे ही' बच पाते हैं जिनकी आध्यात्मिक प्रकृति सदूयुरु के संजीवनी 
स्पश से जाग्रत हो चुकी है। 


१. ये तीन यथाक्रम ऋक्‌, यजुः तथा अथर्ववेद के प्रथम इलोक के अंश हैं: 

(क) ४ अग्निमीछे पुरोहित यज्ञस्थ देवमृत्विजनू । होतार॑ रत्नधातमम्‌॥ 

| ““ऋग्वेद ११११॥ 

(ख) ४३% इथेत्वोजेत्वा वायवः स्थोपायवः स्थ देवो वः सविता प्रार्पयतु श्रेष्ठतमाय 

कर्मणे ॥ यजुर्वेद ॥ १११११॥ 

(ग) ४ शज्ञो देवीरभीष्यये आपो भवन्तु पीतये शन्नोरभिल्रवन्तु नः। 

--अथर्वबेद ॥१११११॥ 

२. एक अस्‍्धे के द्वारा पथ प्रदक्श्षित किये हुए दूसरे अन्धों की तरह सूढ़ 
इधर-उधर चक्कर लगाते फिरते हैं। --कठोपनिषद्‌॥ १२४॥ 


विवेकानन्द साहित्य रै६९ 
भगवान्‌ भाष्यकार' की कौसी सुन्दर उक्ति है :-- 


दुलभ॑ अयसेवेतत्‌. देवानुग्रहहेतुकम्‌। 
मनुष्यत्व॑ सुमुल्षुत्व॑ महापुरुषसंशयः 0 


--ये तीन दुर्लभ हैं और ईश्वर के अनुग्रह से ही प्राप्त होते हैं--मनुप्य-जन्म, 
मोक्ष की इच्छा और भहात्माओं की संग्रति !' 

चाहे वह वैशेषिकों' का सूक्ष्म विब्लेपण ही हो, जिसके परिणाम में परमाणु, 
दच्रणु और तरसरेणु के विचित्र सिद्धान्त निकाले गये हैं, चाहे बह नैयायिकों का 
उससे भी विचित्रतर विष्छेषण हो, जो जाति, द्रव्य, गुण, समेवायों की चर्चा में 
दीख पड़ता है, चाहे वह परिणामवाद के जन्मदाता सांख्यवादियों के गम्भीर 
विचारों की प्रगति ही हो, इन सब संशोधनों के परिणामस्वरूप व्याससूत्ररूपी 
परिपक्व फल ही क्यों न हो,--मानवी भत के इन विभिन्न विद्छेषणों और 
संइ्लेपणों में वह श्रुति' ही एकमात्र आधार है। इतना ही नहीं, वरन्‌ वौद्धों और 
जैनियों के दाशनिक ग्रन्यों में भी श्रुति की सहायता का परित्याग नहीं किया 
गया है और बौद्ध मत के कुछ पत्यों में और जैनियों के अधिकांश ग्रन्थों में तो 
श्रुति का प्रामाण्य पूर्णतः स्वीकार किया गया है; इसके अपवाद के रूप में केवल 


१. श्री शंकराचार्य) 

२. विवेकचूड़ामणि ॥३॥। 

३. दृचणु--दो भणुओं की सम्मिलित अवस्था, तसरेणु--तोन अषुओं 
की सम्मिलित अवस्था। हिन्दुओं के छः मुख्य दर्शन हैं :-- 

(१) वैशेपषिक--ऋणाद प्रणीत, (२) न्‍्याय--ग्ीतम प्रणीत, (३) स्तांस्य 
--कपिल प्रणीत, (४) योग--पतञ्जलि प्रणोत्र, (५) पूर्व मौमांता (वेदिक 
क्रिपाकाण्ड की मौमांसा)--मैमिनि प्रणीत, (६) वेदान्त या व्याससूत्र--ह्यातत 
प्रणोतत। 

४. द्रव्य-+याय फे मतानुप्तार नी द्वव्य हैं+-पूथिवी, जल, तेज, बायु, बाकाश, 
दिव्दू, काल, बात्मा और मन। जाति--बल्तुओं पा साधारण घ॒र्मं जिसके आवार 
पर उनका श्लेणो-विभाग फिया जा सकता है, जैसे पशुत्व, मनृप्यत्य आदि। गुण-- 
न्याय मत में इन्हें गुण कहते हैं, रूपए, रस, गन्घ, स्पर्थ, संप्या, परिमित्ति, पृथकत्व, 
संयोग विभाग, परत्व, अपरत्य, बुद्धि, सुर, दुः्स, इच्छा, हेप, गृरुत्य, द्रवत्व, स्मेह, 
संस्कार, अदृप्ट और शब्द। समवाय--जँसे, घट मौर जिस मृत्तिका से उसका 

निर्माण होता है, दोनों फे बीच समदाय सम्बन्ध है। 


३६३ सद्रास के अभिनन्दन का उत्तर 


वे ही श्रुतियाँ हैं, जिन्हें वे लोग हिंसक श्रतियाँ और ब्राह्मणों के द्वारा पीछे से 
जोड़े हुए (प्रक्षिप्त) मानते, हैं। आबुनिक काल में स्वर्गीय महान्‌ स्वामी दयानन्द 
सरस्वती ने यही मत प्रतिपादित किया है। 

यदि कोई यह पूछे कि वह कौन सा विशिष्ट दर्शन है, जिसकी ओर केन्द्र 
की तरह प्राचीन और अर्वाचीन समस्त हिन्दू विचार-प्रणालियाँ झुकी हुई हैं 
यदि कोई हिन्दू घर्म के विभिन्न स्वरूपों के असली भेरुदण्ड को देखना चाहे, तो 
निःसन्देह व्याससूत्र की ही ओर निर्देश किया जायगा। 

चाहे हिमालय के अरुण्यों के हृदयस्पन्दन को भी स्तव्ब कर देनेवाली 
गम्भी रता में अद्वेत-केसरी' को, स्वर्गंनदी के गंभीर स्वर में मिले हुए मेघगर्जनध्वनि 
में 'अस्ति-भाति-प्रिय” की घोषणा करते हुए सुनो, अथवा वृन्दावन के मनोहारी 
कुंजों में पिया-पीतम” का कूजन सुनो, चाहे काशीपुरी के मठों में साथुओं के 
साथ गहरे ध्यान में मग्न हो जाओ, या नंदिया के अवतार श्री गौरांग महाप्रभु 
के भक्तों के उन्मादपूर्ण नृत्यों में सम्मिलित हो, बड़केले और तेनकेले' आदि 
अनेक आशायुक्‍त विशिष्टाहवत सिद्धान्त के आचाये के चरणों का आश्रय लो या 
माध्व सम्प्रदाय के आचार्यो का उपदेश श्रद्धा के साथ श्रवण करो; सांसारिक 
सिक्खों का वाह गुरु की फ़तह ससरनाद ही सुनो, या उदासी और निर्मछा 
लोगों के ग्रन्यसाहब' के उपदेशों को ही सुनो; चाहे कबीरदास के संन्यासी 

१. अद्वेतवाद रूप सिंह अर्थात्‌ सर्वमतश्रेष्ठ अद्वतवाद। अस्ति, भाति, 
प्रिय/--सत्‌, चित, आनंद। ये तीन शब्द पंचदक्षी में आते हैं। 

२. भावुक वैष्णव लोग वृन्दावन के कुंजों में पक्षियों के शब्द में यह ध्वनि 
सुनते हैं। इसका अर्थ है राघा-क्ृष्ण । 

३, बड़केले--ये लोग संस्कृत भाषा के प्राचीन शास्त्र अर्थात्‌ वेद-वेदान्त 
आदि को और रामानजाचार्य के श्रीभाष्य आदि आधुनिक ग्रन्यों को अधिक 
प्रमाणस्वरूप मानते हैं। तेनकेलि---ये छोग “दिव्यप्रवन्धा नामक तमिल ग्रन्य 
के विशेष पक्षपाती हैं। इन दोनों में और भी अनेकानेक विषयों पर मतभेद है। 

डे. गुरु की जय हो। 

५. उदासी और निर्मला दो नानकपन्यी सम्प्रदाय हैं। पहला, वानकपुत्र 
श्री चाँद हारा स्थापित किया हुआ है और दूसरा श्री गुर गोविन्द द्वारा। प्रन्य- 
साहव' नानकपन्थियों का घर्मंग्रन्य है। इसमें नाठक से लेकर गुरु ग्रोविन्द ठक 
दस गुरुओं का उपदेश संकलित है। सिक्‍ख इस ग्रन्थ को देवता मानकर इसकी 
पूजा करते हैं। 'लाह॒ब' शब्द का अर्य है साननीय। 

९-२४ 


विवेकानन्द साहित्य ३६४ 


शिष्यों को सतू साहब' कहकर प्रणाम करो और साखी (भजन, के श्रवण 
का आनन्द उठाओ; चाहें राजपूताता के सुधारक दादू के अद्भुत ज्ञान-भाण्डार 
को पढ़ो या उनके राजशिष्य सुन्दरदास से लेकर उस विचारसागर' के' प्रख्यात 
लेखक निश्चलदास के ग्रत्थों को ही पढ़ो---जिस (विचारसागर) का प्रभाव 
भारत में गत तीन शत्ताब्दियों में किसी भी भाषा में लिखे हुए ग्रन्थ से अधिक 
है; यदि उत्तर भारत के किसी भंगी मेहतर से अपने लालूगुरु के उपदेशों का 
वर्णन करने को कहो--तो इन सभी उपदेशकों और विभिन्न पन्‍्थों का मूल 
आधार वही मत दिखायी देगा जिसका प्रमाण श्रुति” है, गीता' जिसकी दैवी 
टीका है, शारीरक सूत्र” जिसका संगठित रूप है, और भारत के सभी विभिन्न 
मतमतान्तर--परमहंस परित्राजकाचार्यों से लेकर लछालूगुरु के वेचारे तिरस्कृत 
भेहतर शिष्यों तक के मत--जिसके भिन्न भिन्न रूप हैं। 

तब तो यह प्रस्थानत्रय ही, द्वेत, विशिष्टाह्त, अद्भवेत और अन्य कुछ अप्रसिद्ध 
व्याख्याओं के साथ, हिन्दू धर्म का प्रमाणग्रन्थ' है। वेद के सहिताभाग प्राचीन 
नाराशंसी के आधुनिक स्वरूप पुराण हो उसका उपाख्यान! विभाग है और 
बैदिक ब्राह्ममभाग का आधुनिक स्वरूप तंत्र ही उसका कर्मकाण्ड' है। इस 
प्रकार एकमात्र प्रस्थानत्रय ही सभी सम्प्रदायों का सर्वेसाधारण पग्रमाणग्रन्थ है, 
परन्तु प्रत्येक सम्प्रदाय ने पुराणों और तंत्रों में से अपने लिए एक एक को अरूग 
अछग ग्रहण कर लिया है। 

उपर्युक्त कथनानुसार तंत्र ही वैदिक कर्मकाण्ड के किचित्‌ परिवर्तित 
आधुनिक रूप है और किसी पाठक के उनके सम्बन्ध में किसी अत्यन्त असंगत 
सिद्धान्त में पहुँचने के पूर्व मेरा अनुरोध है कि वह तंत्रों को ब्राह्मण---विशेष 
कर अध्वयुभाग--के साथ पढ़ के। तंत्रों में उपयोग किए हुए अधिकांश मंत्र तो- 
ब्राह्मण से ही शब्दशः उद्वृत हुए दिखायी देंगे। और उनके प्रभाव के सम्बन्ध में 
यह कहना पर्याप्त है कि श्रौत और स्मार्त कर्मों को छोड़कर हिमालय से 
कन्याकुमारी तक प्रचलित हशोष सब कर्मकाण्ड तंत्रों से ही लिये गये हैं 
और उन्हीके अनुसार शाक्‍त, शव, वैष्णव तथा अन्यान्य सम्प्रदायों में उपासना की 
जाती है। * 


१. पूजनीय साधु। 

२. भगवान्‌ व्यासदेवग्रणीत वेदान्त दर्शन। 

३. उपनिषद्‌, गीता और झारीरक सूत्र। संन्यासियों के लिए इस प्रस्थान- 
अय का अध्ययन अनिवार्य है। 


३६५ सद्रास के अभिननन्‍दन का उत्तर 


हाँ, मैं ऐसा तो दावा नहीं कर सकता कि सभी हिन्दू अपने धर्म के इस मूल 
के सम्बन्ध में पूर्णतः परिचित हैं। वहुतेरे लोगों ने तो, विशेषकर निम्न बंगदेश 
में इन सम्प्रदायों और इन महान्‌ प्रणालियों के नाम तक नहीं सुने है, परन्तु जान- 
कर या अनजान में वे सब इसी प्रस्थानत्रय में निर्धारित योजना के अनुसार 
काम करते है। 

दूसरी ओर देखो तो जहाँ कही हिन्दी भाषा बोली जाती है, वहाँ अति नीच 
वर्गो में भी दक्षिण बंगाल के बहुतेरे उच्चतम वर्यो की' अपेक्षा वेदान्त धर्म की 
अधिक जानकारी है। 

ऐसा क्‍यों है? 

बगदेशीय न्याय जो मिथिलाभूमि से नवद्वीप में स्थानान्तरित हुआ और 
शिरोमणि, गदाधर, जगदीश आदि मनीषीगण की प्रतिभा द्वारा पोषित एव 
संवर्धित हुआ, जिसमे किसी किसी विषय' में तो सारे ससार की अन्य सभी प्रणा- 
लियों से श्रेष्ठ, अपूर्व तथा उपयुक्त भाषा-शिल्प में वर्णित तर्कश्रणाली के विश्लेषण 
का समावेश है, वह सारे भारत में आदर की दृष्टि से अध्ययन किया जाता है, 
परन्तु खेद है कि वगवासियों ने वेद के अध्ययन की अत्यन्त उपेक्षा की, यहाँ तक 
कि पिछले कुछ वर्षो के पहले वंगाल में पतंजलि के महाभाष्य' का शिक्षक प्रायः 
मिलता ही नही था। केवल एक ही बार वे एक महान्‌ प्रतिभाशाली भगवान्‌ 
श्री कृष्ण चैतन्य ही उस अनन्त 'अवच्छिन्न अवच्छेदक'' के जाल से ऊपर उठ 
सके। उसी समय एक वार बगाल की आध्यात्मिक तन्द्रा भंग हुई और कुछ 
समय तक वह भी भारत के अन्य प्रदेशों के घर्म-जीवन में सहभागी हुआ। 

आइचयं की वात है कि यद्यपि श्री चैतन्य ने सन्‍्यास दीक्षा एक भारती से 
ग्रहण की और इस कारण वे स्वयं भारती' थे, पर माववेन्द्र पुरी के शिप्य ईश्वर 
पुरी द्वारा ही उनकी आध्यात्मिक प्रतिभा की प्रथम जाग्रति हुई। 


१. पाणिनि के व्याकरण का भाष्य। बेदों के अध्ययच् के लिए पाणिनि 


की विशेष आवश्यकता होती है। 

२. न्याय परिभापा के दो झव्द। अवच्छिन्न का अर्थ है विशिष्ट' जिसके 
हारा सोमावद्ध होता है; अवच्छेदक शब्द का अथं है--बह, जो “विशिष्ट! 
करता है। 

३. श्री शंकराचार्य के शिष्यों ने दस संन्यासी सम्प्रदाय स्थापित किये ये। 
उन्हें दशनामी कहते हैं, वे हैं--गिरि, पुरी, भारती, वन, भरण्य, पर्वत, सागर, 
तोय, सरस्दती और आश्रम। 
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ऐसा प्रतीत होता है कि वंगदेश में घारमिक जाग्रति करना मानो पुरी सम्प्रदाय 
का ही एक विवाता-निदिष्ट उद्देश्य था। भगवान्‌ श्री रामकृष्ण को संन्यास- 
आश्रम तोता पुरी से प्राप्त हुआ! 

श्री चैतन्य महाप्रभू ने व्याससूनर पर जो भाष्य लिखा, वह या तो लुप्त हो 
गया या अभी तक नहीं मिल सका। उनके शिष्यगण दक्षिण के माध्व सम्प्रदाय 
के साथ सम्मिलित हो गये और क्रमशः रूप, सनातन और जीव गोस्वामी जैसे 
विख्यात महापुरुषों द्वारा अंगीकृत कार्यभार वावा जी लोगों के कंथे आ पड़ा 
और श्री चैतन्य महाप्रभु का महान्‌ आंदोलन तीब्र गति से ध्वंस की ओर जाने 
लगा। केवल थोड़े ही वर्षों से उसके पुनरज्जीवन का चिह्त दिखायी दे रहा है। 
आशा है कि वह अपना नष्ट वैभव पुनः प्राप्त करेगा। 

श्री चैतन्य का प्रभाव सारे भारत में दिखायी देता है। जहाँ कहीं भक्तिमार्ग 
की जानकारी है, वहाँ उनकी पूजा-मान्यता तथा उनके सम्बन्ध में सादर चर्चा 
प्रचलित है। मैं कई कारणों से यही मानता हूँ कि वल्लभाचार्य का सम्पूर्ण 
सम्प्रदाय' श्री चैतन्य महाप्रभु के सम्प्रदाय की एक शाखा मात्र है। पर बंगाल 
में उनके शिष्य कहलानेवाले लोग यह नहीं जानते कि उनकी शक्ति सारे भारत 
में आज भी किस तरह काम कर रही है। और वे समझें भी कैसे ? उनके 
शिष्य तो गद्दीवाले बन गये, पर वे स्वयं भारत में नंगे पैर द्वार द्वार पर जाकर 
चाण्डाल तक को उपदेश देते, भगवान्‌ के प्रति प्रेमसम्पन्न होने की भीख माँगते 
फिरे। - 

जो विचित्र अशास्त्रीय पैतृक कुलगुरुओं की प्रथा बंगाल प्रान्त में---और 
अधिकतर केवल उसी प्रान्त में प्रचलित है, वही उस प्रान्त के भारत के अन्य 
भागों के आध्यात्मिक जीवन से अलग रहने का एक और कारण है। सबसे बड़ा 
कारण तो यह है कि बंगदेशीय जीवन पर ऐसे महान्‌ संन्‍्यासी वर्ग का प्रभाव 
नहीं पड़ा, जो वर्ग आज भी अत्युच्च भारतीय आध्यात्मिक संस्कृति के प्रतिनिधि 
और भाण्डारस्वरूप है। 

बंगाल के उच्च वर्ग में त्याग की रुचि कदापि नहीं है। उनकी प्रवृत्ति भोग 
की ओर है। वे आध्यात्मिक विषयों में गंभीर अन्तद्दृष्टि कैसे प्राप्त कर सकते 
हैं? त्यागेनेके अमृतत्वभानशुः--एकमात्र त्याग द्वारा ही अमृतत्व प्राप्त होता 
है।' इसका व्यतिक्रम कैसे हो सकता है। 


ग 


१. यह एक विशिष्ट वेष्णव सम्प्रदाय है। वल्लभाचार्य श्री विष्णु स्वामी 
के शिष्य ये। इस सम्प्रदाय का वम्बई प्रान्त में खूब प्रचार है। 


३६७ मद्रास के अभिनन्दन का उत्तर 


दूसरी ओर देखो तो हिन्दी भाषी संसार में बड़े प्रभावशाली प्रतिभावान 
त्यागी उपदेशकों की परम्परा ने द्वार द्वार तक वेदान्त के सिद्धान्तों को पहुँचा 
दिया है। विशेषकर पंजावकेसरी रणजीतसिह के शासन-काल में त्यागियों को 
जो प्रोत्साहन दिया गया था, उसके कारण नीचातिनीचों को भी वेदान्त दर्शन 
के उच्चतम उपदेशों को ग्रहण करने का अवसर प्राप्त हो गया। सात्त्विक अभि- 
माल के साथ पंजावी कृषक पुत्री कहती है कि मेरा सूत कातने का चरखा भी 
सो5हम्‌ सो&हम्‌ पुकार रहा हैं और मैंने मेहतर त्यागियों को भी हृषीकेश के 
अरु्पों में संन्‍्यासी का वेप घारण किये वेदान्त का अध्ययन करते देखा है। और 
वे ऐसे-बैसे नहीं हैं। अनेक अभिमानी उच्चवर्णीय पुरुष भी उनके चरणों के 
समीप बैठकर शिक्षा प्राप्त करने में प्रसन्न होंगे। और ऐसा क्‍यों न हो? 
अन्त्यादषि पर॑ं घर्ममु--नीचकुलोत्पन्न मनुप्य से भी परम धर्म--परमात्म-ज्ञान 
की शिक्षा ली जा सकती है। 

इसी तरह उत्तर-पश्चिमी प्रान्त' और पंजाव में घार्मिक शिक्षा बंगाल, 
वम्बई या मद्रास की अपेक्षा अधिक है। भिन्न भिन्न सम्प्रदायों के सदा काल-प्रवास 
करनेवाले त्यागी---दशनामी, वैरागी और पंथी' छोग--प्रत्येक के द्वार पर घ॒र्म 
का उपदेश दिया करते हैं और उसके लिए खचे क्‍या पड़ता है ?--केवल एक 
टुकड़ा रोठी। और उनमें से अधिकांश कितने उदार और निःस्वार्थ होते हैं। 
एक कचू-पंथी या स्वतंत्र-पंथी संन्यासी' (जो अपने को किसी पंथ में शामिल नहीं 
करना चाहते), ऐसे हैं, जिनके द्वारा राजपूताना में सैकड़ों पाठशालाएँ और 
दातव्य आश्रम स्थापित हुए हैं! उन्होंने जंगलों में अस्पताल खोले हैं और हिमा- 
रूय के दुर्गंस गिरि-नदियों को पार करने के लिए लोहे के पुल वनवाये हैं। और 
वे ऐसे पुरुष हैं कि सिक्के को अपने हाथों से कभी छूते तक नहीं और एक कम्बलू 
के सिवा कोई अन्य संसारी वस्तु अपने पास नहीं रखते। इसी कारण छोगों में 
उनका नाम कमलीवाले' बावा या स्वामी पड़ गया है। वें अपना भोजन द्वार 
ह्वार पर जाकर माँग लिया करते हैं। मैंने उनको एक ही घर से अपना पूरा 
भोजन लेते नहीं देखा है। वे इसी विचार या डर से ऐसा करते हैं कि 
कहीं किसी एक ही गृहस्थ को उनकी भिक्षा भाररूप न हो जाय। और ऐसे 

१. दर्तमाव उत्तर प्रदेश । 

२. वैष्णव साथकों को बैरागी कहते हैं। पत्थी--जेसे कवीर-पन्‍्थी, चानक- 
पत्थी आदि। 

३. ये उस समय जीवित थे । 


विवेकानन्द साहित्य २६८ 


वे ही एक नहीं हैं। उनके समान और कितने ही हैं। भारत में जब तक 
ऐसे भूदेव जीवित रहेंगे और अपने ऐसे दैवी आचरणरूप दुर्भेथ परकोटे में 
सनातन धर्म' की रक्षा करते रहेंगे, तव तक वह पुराना धर्म क्या कभी मर 
सकता है ? 

इस अमेरिका देश में वर्ष में केवल छः मास प्रत्येक रविवार को केवल दो घंटे 
ष्टी घर्मोपदेश देने के लिए पादरी छोग ३०,००० २०, ४०,००० रु०, ५०,००० रु० 
और कभी कभी तो ९०,००० रु० तक वाबिक वेतन पाते हैं। देखो, अमेरिकन 
लोग अपने घ॒र्म की रक्षा के छिए किस तरह करोड़ों रुपये वहा देते हैं और बंग- 
देशीय नवयुवकों को यह शिक्षा दी गयी है कि ये देवतुल्य परम तिःस्वार्थ कमली- 
वाले वावा सरीखे संत आलसी और आवारा लोग हैं। मद्भक्तान/#च ये भवास्ते 
मे भवततमा मताः'--जो मेरे भक्तों के भवत हैं, उन्हें मैं अपना सबसे श्रेप्ठ 
भक्त मानता हूँ।' 

अच्छा, अब एक दूसरे सिरे का उदाहरण लो--मान छो, एक भत्यन्त 
अज्ञानी बैरागी है। वह भी किसी गाँव में पहुँचेगा तो तुलसीकृत रामायण, 
चैतन्य-चरितामृत और यदि दाक्षिणात्य हुआ, तो दक्षिण के आलवार ग्रत्यों 
में से जो कुछ भी वह जातता होगा, उसे ग्रामवासियों को सिखाने का 
भरसक प्रयत्न करेग[। क्या ऐसा करने से कोई उपकार नहीं होता ? और यह 
सव केवल रोटी के टुकड़े और लेंगोटी के कपड़े के बदले में हो जाता है। इन 
लोगों की निर्देबतापूर्ण समाछोचना करने से पूर्व, मेरे भाइयों ! यह तो सोचो 
कि तुमने अपने ग़्रीव देशभाईयों के लिए कया किया है, जिनके खर्च से तुमने 
अपनी शिक्षा पायी, जिनका शोपण करके तुम अपने पदगौरव को क़ायम रखते 
हो और वावा जी लोग केवछू आवारा फिरनेवाले लोग होते है, यह सिखाने के 
लिए अपने शिक्षकों को वेतन देते हो ' 

हमारे कुछ बंगदेशीय भाई लोग हिन्दू धर्म के इस पुनरुत्थान की, हिन्दू धर्म 
का तया विकास! कहकर उसकी आलोचना करते हैं। वे इसे नया' भछे ही कहें, 
क्योंकि हिन्दू बर्म केवल अभी ही बंगाल में प्रवेश कर रहा हैं। वहाँ अब तक तो 
घर्मं की समग्र कल्पना केवल खान-पान और विवाह सम्बन्धी देशाचार (स्थानीय 
रीति-रिवाज) के समुदाय तक ही परिमित थी। 

श्री रामकृष्ण के शिप्यगण हिन्दू धर्म का जिस रुप में सारे भारत में प्रचार 
कर रहे हैं, वह सत्‌ जास्त्रों के अनुकूल है था नहीं, ऐसे वड़े विषय का विचार करने 


१, आदि पुराण में से एक इलोक का अंश | 
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के लिए इस छोटे से पत्रक में पर्याप्त स्थान नहीं है। पर मैं यहाँ अपने समालो- 
चकों के सामने कुछ संकेत अवश्य रखूँग।, जिनसे हमारी स्थिति को समझने में 
उन्हें कुछ सहायता मिल सके। 
प्रथम तो मैंने ऐसी दलील कभी नहीं की कि काशझीदार्स' या कत्तिवास” 
के ग्रन्थों से हिन्दू घर्मं का यथार्थ रूप जाना जा सकता है, यद्यपि उनकी वाणी 
“अमृत समान' है और उनको श्रवण करनेवाले परुण्यवान' हैं। हिन्दू धर्म का 
यथार्थ ज्ञान प्राप्त करने के लिए हमें वेद और दर्शन शास्त्र पढ़ना चाहिए और 
भारत भर के महान्‌ आचार्यो और उनके श्रिप्यों से उपदेश ग्रहण करना 
चाहिए। 
भाइयो ! यदि तुम गौतमसूत्र' से प्रारम्भ करो और आप्त" के सम्बन्ध के 
उसके सिद्धान्तों को वात्स्यायन भाष्य की दृष्टि से पढ़ो, और शबर आदि अन्य 
भाष्यकारों की सहायता से मीमांसकों के मत तक पहुँच जाय, तो तुमको पता चलेगा 
फि वे अलौकिक प्रत्यक्ष' तथा आप्त' के विषय में क्या कहते है, क्या हर एक व्यक्ति 
आप्त हो सकता है अथवा नहीं, और ऐसे आप्तों के वाक्य होने के कारण ही वेदों 
का प्रामाण्य है। यदि तुमको यजुर्वेद की महीवरक्त प्रस्तावना पढ़ने का समय 
हो, तो उसमें तुमको इस वात का और अधिक स्पष्टीकरण सिलेगा कि वेद मनुष्य 
के आध्यात्मिक जीवन के नियम है। और इसी कारण उनका सिद्धान्त है कि वेद 
अनादिं तथा अनन्त है। 
सृष्टि के अनादित्व का सिद्धान्त, केवल हिन्दू धर्म का ही नहीं, वरन्‌ बौद्ध तथा 
जैन घ॒र्मं का भी प्रधान आधारस्तम्भ है। 
अब भारत के सभी सम्प्रदाय स्थूल रूप से--ज्ञानमार्गी और भवितमार्गी--- 
इन दो श्रेणियों में विभक्त किये जा सकते है। यदि तुम श्री शंकराचार्यक्त शारी- 
रक भाष्य' की भूमिका को देखो, तो उसमें तुमको ज्ञान की निरपेक्षता के सम्बन्ध 
में पृणे विवेचन मिलेगा ओर सिद्धान्त यह निकाला गया है कि ब्रह्म की अनुभूति 
और मोक्ष की प्राप्ति किसी अनुष्ठान, मत, वर्ण, जाति या सम्भदाय॑ पर अवलरूम्बित 





१. प्रसिद्ध बंगाली कवि। 

२, जिन्‍्होंने पाया है--अर्थात्‌ ऐसे पुरुष जिन्होंने आत्म-तत््व का 
साक्षात्कार किया है, जो मनुष्य स्वभावशुलूम इुबलता से सुकत हुए 
हैं। 

३. अपरोक्षानुभूति। 
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नहीं है। कोई भी साधन-चतुष्टय-सम्पन्न साधक उसका अधिकारी बन सकता 
है। साधन-चतुष्टय सम्पूर्ण चित्तशुद्धि करनेवाले कुछ अनुष्ठान मात्र हैं। 

भक्तिमार्ग के विषय में तो वंगदेशीय समालोचक भी अच्छी तरह से जानते 
हैं कि भक्ति के कई आचार्यो ने यहु घोषणा की है कि जाति, वंश, लिंग आदि--यहाँ 
तक कि मनृष्य योनि--की भी आवश्यकता मोक्ष के लिए नहीं है। केवल एक आव- 
श्यक वस्तु है भव्ति। 

ज्ञान और भवित दोनों को निरपेक्ष वतलाकर ही सर्वत्र उपदेश दिया गया 
है। इसी कारण एक भी ऐसे आचार्य नहीं हैं, जिन्होंने विशेष पंथ, विशेष जाति 
या विशेष वंश की आवश्यकता मोक्ष के लिए बतायी हो। इस सम्बन्ध में अन्तरा 
चापि तु तद्दृष्द:' इस व्यास-सूत्र का शंकर, रामानुज और मध्व कृत भाष्य पढ़ो। 

समग्र उपनिषदों का अध्ययन करो और संहिताओं में भी देखो। कहीं भी 
मोक्ष के सम्बन्ध में अन्य घर्मों के समान मर्यादित या संकीर्ण विचार नहीं मिलेंगे। 
अन्य धर्मों के प्रति सहिष्णुता के विषय में सव्वत्र ही उल्लेख है, यहाँ तक कि 
अध्वयु वेद की संहिता के चालीसवें अध्याय के तृतीय या चतुर्थ इलोक में (यदि मुझे 
ठीक स्मरण है तो) कहा है-- 


न बुद्धिभेदं जनयेदज्ञानां कर्मसगिनाम्‌ । 


यही भाव हिन्दू घर्मे में सर्वेत्र विद्यमान है। 
१. नित्यानित्यवस्तुविवेक--त्रह्म नित्य तथा जगत्‌ अनित्य--इस तत्त्व 
का विचार (२) इहामुत्रफलभोगविराग--सांसारिक सुख तथा पारलौक्तिक 
स्वर्गादि भोग के सम्बन्ध में चितृष्णा (३) शमादि पद्‌ सम्पत्ति--(क) शमस-- 
चित्तसंयम, (ख्) दस--इन्द्रियसंयस, (ग) उपरति--संन्यास तथा चित्तवृत्ति 
का उपरम, (घ) तितिक्षा--प्रतिकार तथा चिन्ता-विलापशून्य होकर समस्त 
दुः्खों को सहवा, (७) अद्धा--गुरु-वेदान्त वाक्य में विश्वास, (च) समाधान-- 
ब्रह्म में चित्त को एकाग्रता, (४) सुमुक्षुत॒बन--समोक्षलाभ को प्रवल इच्छा। 
; --८० वेदान्तसूत्र का शारीरक भाष्य॥१११॥ 
२. वेदान्तसूत्र ॥३॥४॥३५॥ इसका अर्थ इसी झास्त्र में पाया जाता है कि अनेक 
व्यवित किसी आश्रसविशेष का अवलम्बन करके भी झ्ञादर के अधिकारी हुए हैं। 
३- यह गीता सें भी है, २२६; इसका अर्थ है--जो कर्म को ही श्रेप्ठ भानकर 
करमे में आसक्त है, उन अज्ञ व्यक्तियों को ज्ञान का उपदेद देकर, झञानी पुरुष को 
उनकी भति विचलित नहीं करनी चाहिए। 
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क्या भारत में कोई भी मनृष्य--जव तक वह सामाजिक नियमों का पान 
करता रहा--किसी भी विशिष्ट इष्ट देवता को मानने के कारण या वास्तिक या 
अज्ेयवादी होने के कारण पीड़ित किया गया ? समाज किसीको सामाजिक तियम 
मेंग करने के अपराध में शासित करे, पर प्रत्येक मनुष्य के लिए, अति नीच पतित 
के लिए भी हिन्दू धर्म में मोक्षमार्ग कभी बंद नहीं किया गया। इस दोनों विषयों 
को एक में मत मिलाओ। उदाहरणार्थ--मलावार में जिस सड़क से उच्च वर्ण 
का मनुष्य चलता है, उससे चाण्डाल को चलने की मनाही है, पर यदि वह मुसलमान 
या ईसाई हो जाय, तो वह कही भी चल सकता है--ऐसा नियम हिन्दू राजा के राज्य 
में सदियों से रहा है। यह अठपठा भले ही दिखे, पर अत्यन्त प्रतिकूछ अवस्था में 
भी अन्य धर्मो के प्रति सहिष्णुता का भाव तो इसमें स्पष्ट है। 

एक भाव हिन्दू धर्म में संसार के अन्य धर्मो की अपेक्षा विशेष है। उसके प्रकट 
करने में ऋषियों ने संस्कृत भाषा के प्रायः समग्र शब्दसमूह को निःशेष कर डाला 
है। वह भाव यह है कि मनुष्य को इसी जीवन में ईश्वर की प्राप्ति करनी होगी 
: और अद्वैतग्रन्थ अत्यन्त प्रमाणयुकत तक के साथ उसमें यह जोड़ देते है कि ईश्वर 
को जानना ही ईइवर हो जाना है'--बह्मवेद ब्रह्मेव भवति॥ 

इसके आवश्यक फलस्वरूप यह उदार और अत्यन्त प्रभावशाली मत प्रकट 
होता है--जो कि न केवल वैदिक ऋषियों द्वारा घोषित हुआ है, जिसे त केवल 
विदुर, घर्मव्याध आदि ने ही कहा है, वरन्‌ अभी कुछ समय पूर्व दादु-पंथी सम्प्रदाय 
के त्यागी संत निश्चलदास ने अपने 'विचारसागर' में स्पष्टतापूर्वक कहा है-- 

जिसने ब्रह्म को जान लिया, वह ब्रह्म बन गया, उसकी वाणी वेद है, और उससे 
अज्ञान का अन्चकार दूर हट जायगा, चाहे वह वाणी संस्कृत में हो या किसी लोक- 
भाषा में हो।”* 

इस प्रकार द्वैतवादियों वे मत के अनुसार बहा की उपलब्धि करन), ईश्वर का 
साक्षात्कार करना या अद्वैतवादियों के कहने के अनुसार ब्रह्म ही जाना--यही वेदों 
के समस्त उपदेशों का एकमात्र लक्ष्य है, और उसके अन्य उपदेश हमारी, उस लक्ष्य 
की ओर प्रगति के छिए सोपानस्वरूप है। भाष्यकार भगवान्‌ शंकराचार्य की महिमा 


यही है कि उनकी प्रतिभा ने व्यास के भावों की ऐसी अपूर्व व्याल्या प्रकट को । 





१. जानत तुमे तुर्माह ह्ले जाई--उुलसी रामायण, अयोव्याकाण्ड। 
२. द्री० महाभारत, वनपर्व। 
३. जो बरह्मविद्‌ बही ब्रह्म ताक्ो वाणी वेद। 

संस्कृत्त और भाषा सें करत भरन का छेद ॥ 
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निरपेक्ष रूप से केवल ब्रह्म ही सत्य है। सापेक्ष सत्य की दृष्टि से भारत और 
अन्य देझों के सभी विभिन्न मत उसी ब्रह्म के भिन्न भिन्न रूपों के आधार पर बने 
हुए होने के कारण सत्य है। केवल कुछ मत दूसरे अन्य मतों से श्रेष्ठ हैं। मान 
लो, एक मनुष्य सीवा सूये की ओर चलता जा रहा है। अपनी यात्रा में प्रत्येक पद 
पर बह सूर्य के नवीन नवीन दृश्य--आकार, झप और प्रकाश--हर क्षण नया नया 
देखता जायगा, जब तक कि वह प्रत्यक्ष सूर्य तक न पहुँच जाय । पहले सूर्य जैसा उसे 
एक बड़े गेंद सा दिखायी देता था, वैसा तो वह कभी नही था; न वह सूर्य कभी वैसा 
ही था, जैसा कि उसे वह अपनी यात्रा में भिन्न भिन्न रूपों में दिखा। फिर भी क्या 
यह सत्य नहीं है कि हमारे उस यात्री ने सदा सूर्य को ही देखा और उस सूर्य के सिवा 
किसी अन्य वस्तु को नहीं देखा ! उसी तरह ये सभी भिन्न भिन्न मत सत्य हैं-- 
कुछ सन्निकट हैं, तो कुछ यथार्थ यू से अधिक दूर हैं---और वह सूर्य है हमारा 
एकमेवाद्वितोयम्‌ ब्रह्म (एक अद्वितीय ब्रह्म)। 

और जब वेद ही उस सत्य निविशेष ब्रह्म की शिक्षा देनेवाले एकमात्र शास्त्र 
हैं और ईश्वर सम्बन्धी अन्य सब मत केवल उसीके छोटे मर्यादित दर्शन मात्र हैं; 
जब कि सर्वकोकहितेपिणी श्रुति भगवती घीरे से भक्त का हाथ पकड़ लेती हैं और 
एक श्रेणी से दूसरी में, और क्रमशः अन्य सभी श्रेणियों में से, जहाँ जहाँ से पार 
होना आवश्यक है वहाँ से ले जाकर, उस निविश्ञेय ब्रह्म त्क पहुँचा देती हैं; भौर 
जब अन्य सभी धर्म उन्हीमें से रद्गति तथा स्थितिशीछ रूप में किसी एक या दूसरी 
श्रेणी मात्र का ही निर्देश करते हैं, तव तो संसार के सभी धर्म उस चामरहित, सीमा- 
रहित, नित्य व दिक धर्म के अन्तर्गत हैं। 

सैकड़ों जीवच तक लगातार प्रयत्न करो, युगों अपने मन के अन्तस्तेछ में 
खोजो--तो भी तुमको एक भी .ऐसा उदार धामिक विचार दिखायी नहीं देगा, 
जो कि आध्यात्मिकता की उस अनन्त खान में पूर्व से ही अन्तर्निहित न है। 

अब हिन्दुओं की मूर्तियुजा कही जानेवाली तथाकथित प्रथा की के छो-- 
प्रथम तो तुम जाकर उत्त पूजा के पिभिन्न प्रकारों को सीखो और यह निम्धय 
करो कि वे उपासक यथार्थ में पूया वहाँ कर रहे हैं--मन्दिन में, प्रतिमा में या 


अपने देह-मन्दिर में। पहले यह तो निश्चय रूप से जान लो कि ब्रे क्या कर 


पे र४ निन्दा ऋरनेबारों सटे 3 5 दिशत सं पट जन आजा ऋरजलज चझ, ति तन कि 
रहे हैं (सिन्दा करतेबालों में मे ९० प्रत्यत से आवक छाग इस बात का नहीं 
जानते 20% - 5 तव बदान्त न्त दर्भन 5... >> निज 3 द्रात अपने 2 ग्राप ही समझ नम आ 
जानते) और तथ वदान्त दसन की दृष्टि से वह दात सपने आप हा समन में आा 


जायगा। 
फिर नी यह कर्म अनिवार्य नहीं हैं। बरन मन को सोलकर रेपो, ज्ाँ 
र॒ भी यह कम अनिवाय नहां हू। वरन्‌ मनु का साखकार दखो, जे 


दर 
अब. प्रत्येक चद्ध ० ६5: जा चतुय ये आश्रम ग्रहम करने डील छाता ० न चाहे 5 
उसम प्रत्वक वृद्ध मनुष्य के छाए चतुब सालम ग्रहण करन का छात्षा हूं, चाह बढ़ 


ँ 
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वैसा करे या न करे, उसे सभी कर्मो का त्याग तो करना ही चाहिए। सर्वत्र यही 
पुन: पुनः कहा गया है कि ये सभी कर्म ज्ञान में जाकर समाप्त होते है---ज्ञाने परि- 
समाप्यते।' 
यथार्थ में तो अन्य देशों के अनेक भद्र लोगों की अपेक्षा किसी भी हिन्दू किसान 
को धामिक शिक्षा अधिक प्राप्त हैं। अपने भाषणों में दर्शन और धर्मशास्त्र के 
यूरोपीय शब्दों के उपयोग करने केः विषय में मुझे एक मित्र ने दोषी ठहराया। मैं 
संस्कृत शब्दों का सहर्ष उपयोग करता, मेरे लिए वैसा करना बहुत आसान होता. 
क्योंकि धर्म-भाव को प्रकट करने के लिए एकमात्र पूर्ण सावन संस्कृत भाषा ही है 
पर वह मित्र यह भूल गया था कि मैं पावचात्य श्रोताओं के सामने भाषण दे रहा 
था। और यद्यपि एक भारतीय ईसाई पादरी ने यह कहा था कि हिन्दू लोग अपने 
अमंग्रन्थों का अर्य भूल गये हैं और पादरी लोगों ने ही उसका अर्थ खोज निकाला, 
पादरियों के उस वृहत्‌ समुदाय में मुझे एक भी ऐस। वही मिला, जो सस्क्ृत का एक 
वाक्य भी समझ सकता--पर फिर भी उनमें से कई ऐसे थे, जिन्होंने वेदों तथा 
हिन्दू धर्म के अन्य पवित्र ग्रन्थों की निन्‍्दात्मक समालोचना के विद्धत्तापूर्ण लेख पढ़- 
कर सुनाये ! 
यह बात सच नही है कि मैं किसी धर्म का विरोधी हूँ। और मैं भारत के ईसाई 
यादरियों से शत्रुता रखता हूँ, यह भी उतना ही असत्य है। परन्तु अमेरिका में वे 
जिस तरीके से चंदा से धन एकत्र करते है, उसका मैं अवश्य ही प्रतिवाद करता 
हूँ। बच्चों की पाठ्य पुस्तकों में ऐसे चित्रों के छापने का क्या मतलूब है, जिनमें 
हिन्दू माता अपने बच्चे को गगा नदी में मगर के मुँह में झोक रही ? चित्र में 
माता तो काले रंग की है, परल्तु बच्चे का रग गौर रखा गया है, जिससे कि वच्चे 
के प्रति सहानभति अधिक बढ़े और धन अधिक प्राप्त हो। उन चित्रों का भी क्या 
अर्थ है, जिनमें एक मनुष्य अपनी पत्नी को अपने हाथों से एक स्तम्भ से वॉवकर 
इसलिए जीवित जला रहा है कि वह मरकर भूत हो जाये और उसके (अपने पति 
के) शत्रुओं को सताये ! मनुष्यों के समूह को कुचलते हुए वड़े वड़े रथा के चित्र 
छापने का क्या मतऊूब है? उस दिन इस देश में (अमेरिका में) वच्चों के लिए 
एक पुस्तक प्रकाशित हुई। उसमें एक सज्जत अपनी कलकत्तान्यात्रा का वर्जन 
कर रहे हैं। वे कहते हैं कि कलकत्ता की सड़कों पर क३ धमास्तत्त मनुष्यों पर 
से उनको कुचलते हुए एक बड़ा रथ चलाया जा रहा था, ऐसा सेन देखा। 
मेमक्रिस झहर में मैंने एक पादरी को यह प्रचार करत युता क भारत के प्रत्येक 


१२. गीता डरे रे।॥। 
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ग्राम में एक ऐसा ताहाव रहता है, जो छोटे छोटे बच्चों की हड्डियों से भरा 
रहता है। 

हिन्दुओं ने ईसा मसीह के उन शिष्यों को, जो प्रत्येक ईसाई बालक को यह 
सिखाते हैं कि हिन्दू दुष्ट हैं, अभागे हैं और पुथ्वी में अत्यन्त भयानक दानवस्वरूप 
हैं, क्या किया है? यहाँ के वाुकों की रविवार की पाठशालाओं की शिक्षा का एक 
अंश यही रहता है कि जो ईसाई नही हैं, उतर छोगों से और विशेषकर हिन्दुओं से 
धृणा करो, ताकि बचपन ये ही वे पादरी मिशन को अपने पैसे चंदे के रूप में देने 
लगें। यदि सत्य के लिए नहीं, तो कम से कम अपने ही घच्चों के सदाचार की रक्षा 
के निमित्त ईसाई पादरियों को चाहिए कि वे ऐसी बातें न होने दें। ऐसे बच्चे आगे 
बड़े होकर निर्देयी पुरुष और स्त्री वनत॑ हैं, तो इसमें आश्चर्य ही क्या है ? जो प्रचा- 
रक अनन्त बरकों की यातनाओं, वहाँ की प्रज्वलित अग्निज्वाला, प्रज्वलित गंवक 

, आदि का जितना ही अधिक भयंकर वर्णन कर सके, उसे उतनी ही अधिक प्रतिष्ठा / 

कट्टरपन्थियों में मिलती है। हमारे एक मित्र की नौकरानी लड़की को पुनरुत्थान 
सम्प्रदाय (८४४०७) के उपदेश सुनने के परिणामस्वरूप पागलखाने में रखना 
पड़ा। उसके लिए 'नरकाग्नि और प्रज्वलित्त गंधक' की मात्रा अत्यधिक हो गयी ! 
पुतश्च, हिन्दू धर्म के विरुद्ध मद्रास में प्रकाशित पुस्तकों की ओर तो देखो | यदि इस 
प्रकार का एक वाक्य भी कोई हिन्दू ईसाई धर्म के विरुद्ध लिख दे, तो पादरी लोग 
बदला लेने के लिए आकाश -पाताल एक कर डालेंगे। 

मेरे देशवंबुओ ! मैं इस देश में एक वर्ष से अधिक रह चुका हूँ। मैंने इनके 
समाज का प्रायः कोना कोना छान डाला है। और दोनों का मिलान करके मैं तुम 
लोगों को बता रहा हूँ कि जैस्ता पादरी छोग संसार को बताया करते हैं, उस प्रकार 
न तो हम लोग 'राक्षस' हैं गौर न वे लोग दिवता' ही, जैरा कि उनका दावा है। 
पादरी लोग नैतिक पतन, बाल हत्या और हिन्दू विवाह-पद्धति के दोपों के सम्बन्ध 
में जितना ही कम बोलें, उत्तना ही उनके लिए वेहतर होगा। कई देशों के ऐसे यथार्य 
चित्र हो सकते हैं, जिनके सामने पादरियों द्वारा खीचे हुए हिन्दू समाज के सभी 
काल्पनिक चित्र फीके पड़ जायेंगे। परन्तु मेरे जीवन का उद्देश्य वेतनिक प्रच- 
रक बनने का नहीं है। हिन्दू समाज सम्पुर्ण निर्दोष है, ऐसा दावा और कोई करे 
तो करे, मैं तो कदापि न करूंगा। मेरे समाज की चुटियों की, या झताव्दियों के 
दुर्भाग्व के कारण जिन दोयों ने उसमें जड़ जमा की है, उनकी जानकारी मुझे औरों 


१. एक सम्प्रदाय, जो कुछ अवुदार मतों को ईसाई धर्म का प्राचीन भाव 
फहुदार पुनः स्थापित करने फा प्रयत्न करता है । 
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की अपेक्षा अधिक है। विदेशी मित्रो! यदि तुम सच्ची सहानुभूति के साथ 
सहायता देने के लिए---न कि विनाश करने के लिए---आते हो तो, ईश्वर तुमको 
सफल बनाये। परन्तु यदि इस दलित और पतित राष्ट्र के मस्तक पर समय- 
कुसमय सतत गालियों की वौछार करके अपने निजी राष्ट्र की नैतिक श्रेप्ठता की 
विजयपूर्ण घोषणा करना ही तुम्हारा उद्देश्य है, तो मैं तुमको साफ़ साफ़ वतला 
देना चाहता हूँ कि यदि कुछ भी न्याय के साथ तुलना की जायगी, तो नैतिक 
आचार में हिन्दू छोग संसार की अन्य जातियों की अपेक्षा अत्यधिक उन्नत पाये 
जायेंगे। 

भारत में धर्म पर प्रतिबंध नही रखा गया था। किसी भी मनुष्य को अपने 
इष्टदेव या सम्प्रदाय या अपने गुरु के चुनने में कोई रोक-टोक नहीं की जाती थी। 
इसी कारण यहाँ धर्मं की जैसी वृद्धि हुई, वैसी कहीं नही हुईं। दूसरी ओर ऐसा 
हुआ कि धर्मं के इन असंख्य विभेदों को रखने के लिए एक स्थिर विन्दु की आवश्यकता 
हुई, और भारत में समाज ही ऐसा विन्दु माना गया। परिणामस्वरूप समाज कडा 
और कठोर तथा प्रायः अचल वन गया। कारण यह है कि स्वाघीनता ही उन्नति 
का एकमात्र उपाय है। 

इसके विपरीत पाश्चात्य देशों में विभिन्न भावों के विकास का क्षेत्र समाज 
था और स्थिर बिन्दु था घर्म। मतैक्य ही यूरोपीय धर्म का मूलमंत्र वव गया और 
अभी भी है। और प्रत्येक नये परिवतंन को अपने लिए थोड़ा भी स्थान प्राप्त करते 
के लिए रक्त की नदी में से तैरकर जाना पड़ता है। परिणामस्वरूप वहाँ सामाजिक 
संगठन तो अपूर्व है, परन्तु घर्मं अत्यन्त स्थूल जड़वाद से आगे नहीं बढ़ सका । 

आज परि्चिम तो अपनी आवश्यकताओं के विषय में जाग्रत हो रहा है कौर 
पाश्चात्य ईश्वरतत्त्वान्वेषियों का मूलमंत्र मनुष्य का सच्चा स्वरूप' और आत्मा' 
हो गया है। संस्कृत दर्शन का विद्यार्थी जानता है कि वायु किधर से वह रहे है; 
शक्ति कहीं से भी आये, जब तक वह नवीन जीवन का संचार करती रहे, उस पर 
कोई आपत्ति नहीं की जा सकती। हि 

उसी समय भारत में नयी परिस्थितियों के कारण सामाजिक संगठन के पुनः 
संशोधन की आवश्यकता विशेष रूप से प्रतीत होने छूगी। पिछले पीन सी वर्षो 


से भारत में सुबार-सभाओं और सुवारकों की बहुत चहल-पहल रही है। पर धोक 
की बात है कि उनमें से प्रत्वेक बत्वत असफल रहा। उन लोगों को समाजन्मुवार 
का यथाये रहस्व विदित नहीं था। उन्होंने मथाय॑ में सीसने लावक़ बड़ी बात को 
नहीं सीप्य । उत्तावली में उन छोगों ने हमारे समाज के सारे दोपों बस उत्तरदायित्व 

कथा अपने मित्र के काशू पर बह टूए 


धर्म देः मत्ये मढ़ दिया और कथा में वथित अपने 
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मच्छर को मारने की इच्छा करनेवाले मनुष्य की तरह अपने मित्र और मच्छर 
दोनों को शायद उन्होंने एक साथ ही मार डाला होता। परन्तु सौभाग्य से इस 
प्रसंग में तो स्वयं वे ही अचल चट्टानों पर जाकर टकराये और उस टकराने की चोट 
से अपना ही अस्तित्व खो बैठे। उन उदार त्िःस्वार्थ आत्माओं को घन्य है, जो अपने 
विपथगामी प्रयत्नों में श्रम उठाते हुए असफल रहे। उनके सुधार के प्रति उत्साह- 
रूपी वैद्युतिक आघातों की उस निद्रामग्न समाजरूपी कुभकर्ण को अत्यन्त आव- 
इ्यकता थी। पर वे पूर्णतः विवाशात्मक थे, रचनात्मक नहीं; और इसी कारण 
मरणशील थे, अतः मर भी गये। 
आओ, हम उन्हे आशीर्वाद दें और उनके अनुभव से लाभ उठायें। उन्होंने यह 
पाठ नहीं पढ़ा कि विकास का भीतर से आरम्भ होकर वाहर उसकी परिणति होती 
है और सभी ऋमविकास' पूर्ववर्ती किसी ऋमसंकोच का पुनविकास मात्र है। वे यह 
नहीं जान पाये कि वीज अपने चारों ओर के तत्त्वों से उपादान ग्रहण करता है, पर 
वृक्ष तो अपनी ही प्रकृति में उमेगा। जब तक सम्पूर्ण हिन्दू जाति चिर्मूछ न हो जाय 
और उसकी भूमि को नयी जाति अधिकृत न कर ले, तव तक समाज के ऐसे विप्लव- 
कारी संस्कार सम्भव नहीं हैं। चाहे पूर्व प्रयत्त करे, चाहे पश्चिम, भारत कभी 
यूरोप नहीं बन सकता, जब तक कि वह मरूमिट न जाय। 
और क्या वह कभी मर भी जायगा ? वह भारत जो प्राचीत काल से सभी 
उदात्तता, नैतिकता और आध्यात्मिकता का जन्मस्थान रहा है, वह देश जिसमें 
ऋष्षषिगण विचरण करते रहे हैं, जिस भूमि में देवतुल्य सनुष्य अभी भी जीवित और 
जाग्रत हैं, कया मर जायगा ? भाईयों ! मैं उस एथेंसीय ऋषि की लालटेन को 
उधार छेकर तुम्हारे पीछे पीछे इस विशाल संसार के शहरों, ग्रामों, मेदानों और 
जंगलों को चलूंगा--मुझे अगर तुम दिखा सकते हो, तो ऐसे पुरुष दूसरे देशों में भी 
दिखा दो। सत्य ही कहा है, वृक्ष की पहचान उसके फलों से ही होती है।' भारत 
में प्रत्येक आम्र वृक्ष के नीचे जाओ और जमीच पर गिरे हुए कच्चे कीड़े लगे हुए 
फलों के बोरे के बोरे भरकर ले आओ और उनमें से प्रत्येक फल पर अत्यन्त विद्वत्ता- 
पूर्ण सैकड़ों पुस्तकें लिख डालो--परल्तु इतने पर भी तुम एक भी आम्र फल का 
यथार्थ वर्णन नहीं कर पाओगे। अच्छा, अब तुम' एक रसीछा मीठा पूरा पका आम 


१. ऋषविद्धास--3ए०णए४०ा: फरमसंक्रोच--एरएतेफपणा 

२. डायोजीनीज़्, सिनिक (0५7४०) सम्प्रदाय के एक महात्मा, जिनका 
यह विश्वास था कि संसार सें सच्चे साधु बहुत कम हैं। इसी भाव को प्रकट फरने 
के लिए वे दिन में लाजदेन जलाकर इधर-उधर घृणा फरते ये। 
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उस पेड़ पर से तोड़ लो और अब तुम आम सचमुच क्या है, यह पूर्ण रूप से जान 
जाओगे। 

उसी तरह ये देव-मानव हिन्दू धर्म के यथार्थ स्वरूप का परिचय दे रहे हैं। वे 
उस जातिरूप वृक्ष की प्रकृति, शक्ति और सम्भावनाओं को स्पष्ट रूप में प्रकाशित 
करते है। वह जातिवृक्ष ऐसा है कि उसने कई शताब्दियों की सभ्यता देखी है। 
उस वृक्ष ने सहस्रों वर्षो तक झंझावात के आघातों को सहन किया और फिर भी 
सनातन यौवन की अक्षुण्ण शक्तियों से भरा हुआ खड़ा है। 

क्या भारत मर जायगा ? तब तो संसार से सारी आध्यात्मिकता का समूल 
नाश हो जायगा, सारे सदाचारपूर्ण आदर्श जीवन का विनाश हो जायगा।, धर्मो के 
प्रति सारी मधुर सहानुभूति नष्ट हो जायगी, सारी भावुकता का भी लोप हो जायगा। 
और उसके स्थान में कासरूपी देव और विलासितारूपी देवी राज्य करेगी। धन 
उनका पुरोहित होगा। प्रतारणा, पाशविक बल और प्रतिद्वन्द्िता, ये ही उनकी 
पुजा-पद्धति होंगी और मानवात्मा उनकी बलिस/मग्री हो जायगी। ऐसी दुर्घे- 
टना कभी हो नहीं सकती। क्रियाशक्ति की अपेक्षा सहनशक्ति कई गुना बड़ी होती 
है। प्रेम का वल घुणा के बल की अपेक्षा अनन्त गुना अधिक है। जो समझते है 
कि हिन्दू धर्म का वर्तमान पुनरुत्यात देशभक्ति की प्रवृत्ति का विकास मात्र है 
वे भ्रम में हैं। 

आओ, सर्वप्रथम हम इस अद्भुत व्यापार को समझने का प्रयत्न 


३० 


करें। 

कया यह आश्चर्य की बात नहीं है कि जब कि वर्तमान वैज्ञानिक खोज के प्रवल 
आक्रमण के सामने पाइचात्य स्वमतांध धर्मो के पुराने किले टूट टूटकर घूलि में मिल 
रहे हैं, जब कि आधुनिक विज्ञान के हथौडों की चोटे उन घामिक मतों को चीनी 
मिट्टी के वबरतनों की तरह चूर चूर कर रही है, जिनका आधार केवरू विश्वास या 
च्चे-समिति की सभाओं का बहुमत है, जव कि पाइचात्य बर्मेत्मूह अत्युप्र आधुनिक 
विचारों की बढ़ती हुईं तरग के साथ मेल मिलाने में अपनी बुद्धि का दिवाला निकाऊ 
चुका है, जब कि अन्य धर्मो के मूल भ्रन्‍्थों के वाक्‍्यों की, आधुनिक विचारों के नित्य 
बढ़नेवाले दवाव के कारण, जहाँ तक बन पड़ा, अत्यन्त खीचातानी की गयी--उनमे 
से अधिकांश तो इस खींचातानी में टूट गये और रद्दीखाने में डाल दिये गये, जब कि 
पश्चिम के अधिकांश विचारशील व्यक्ति चर्च के साथ अपना सम्बन्ध तोड़कर 
अश्ञान्ति-सागर में इबर-उघर वह रहें हैं, उस समय भी वेदड्पी ज्ञान के झरने से 
जीवनामृत पीनेवाले, वेदों से उत्पन्न केवल हिन्दू और वीद्ध धर्म ही पुनरज्जीवित -- 


ही रहे हैं ? हे 
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पश्चिम के अज्ञान्त हृदय नास्तिक और अज्ञेयवादी को गीता और घम्मपर्दा 
में ही ऐसा स्थान मिलता है, जहाँ उनका चित्त शान्ति पाता है। 

अब पाँसे पछट गये। जो हिन्दू निराशा के आँसू बहाता हुआ अपने पुराने 
निवास-गृह को आततायियों द्वारा प्रज्वलित अग्नि से परिवेष्टित देख रहा था, आज 
जब कि आधुनिक विचार के शोधक प्रकाश ने धुएँ के अन्चकार को हटा दिया है, 
तब वही हिन्दू देख रहा है कि उसीका घर तो अपनी पूरी दृढ़ता के साथ खड़ा हुआ 
है और शेष सब लोग या तो मर मिटे या अपने अपने घर हिन्दू नमूने के अनुसार नये 
सिरे से वना रहे हैं। यह देखकर उस हिन्दू ने अपने आँसू पोंछ डाडे और यह जान 
लिया कि उब्वंमूलमधःशालमइबत्थ' को जड़ तक काटने की कोशिश करनेवाली 
वह कुल्हाड़ी चीर-फाड़ करनेवाले चिकित्सक सर्जन की हितकारक छुरी ही 
सावित हुई। 

उसने यह देख लिया कि अपने घर्म की रक्षा के लिए न तो उसे शास्त्र-वाक्यों * 
की तोड़-परोड़ करनी है और न किसी अन्य प्रकार की वौद्धिक बेइमानी ही। 
इतना ही नहीं, बहु तो अपने शास्त्रों में जो कुछ निम्न श्रेणी का है, उसे निम्न ही 
कहकर स्वीकार कर सकता है, क्योंकि शास्त्रकारों ने निम्न स्तर के अधिकारियों 
के लिए अरुन्वती-दर्गन न्याय के अनुसार वैसा ही जान-बूझकर रखा है। धन्य 
हैं वे पुरातन ऋषि, जिन्होंने ऐसे सर्वेग्यापी, सदा विस्तारशील घममंप्रणाली का आवि- 
*कार किया है, जिसमें भौतिक क्षेत्र में आज तक जो आविष्कार हो चुके हैं और जो 
कुछ भी भविष्य में होनेवाले हैं, उन सबका सादर समावेश हो सकता है। अब तो 
हिन्दू अपने शास्त्रों का आदर पुनः नये भाव से करने लगा है और उसने यह नयी 
जानकारी प्राप्त की है कि जो वेज्ञानिक आविष्कार प्रत्येक मर्यादित छोटी छोटी 
धर्म-प्रणाली के लिए घातक सिद्ध हुए, वे सब उसके पूवेजों के ध्यानलब्ध, तुरीय' 


१. बौद्धों का श्रेष्ठ नीतिशास्त्र। 

२० गीता (१५१) तथा कंठोपनिषद्‌ (२।३।१) से उद्धृत। इसका अर्थ है-- 
इस संसार-वृक्ष का मूल ऊध्वे (ब्रह्म) में, और शाखा-प्रयाखाएँ निम्न की ओर 
फेली हुई हैं। यहाँ पर उसका अर्थ है हिन्दू धर्म । 

३. अरुच्घती एक इतना छोटा तारा है, जो शीघ्र नहीं दिखायी देता। जब 
उसे किसी मनुष्य को दिखाना होता है, तो पहले उस मनृष्य की दृष्टि उस तारे 
के निकठ के किसी दूसरे बड़े चमकीले तारे की ओर की जाती है, और इस प्रकार 
कऋमदः उस छोटे अरन्बती तारे को दिखाया जाता है। इसी प्रकार घ॒र्म का सुक्ष्म 
भाव समझने के लिए पहले स्यूल भाव की सहायता लेनी पड़ती है। 


३७९ सद्रास के अभिनल्दत का उत्तर 


अवस्था में पाये हुए सत्यों के ही बुद्धि और इन्द्रियजन्य व्यावहारिक ज्ञानक्षेत्र में 
पुनराविष्कार मात्र हैं। 

अतः उसे न तो किसी वस्तु का त्याग ही करना है और न किसी वस्तु को प्राप्त 
करने के लिए इघर-उघर भटकना ही है, वरन्‌ उसके लिए इतना ही पर्याप्त है कि 
वह अपने पूर्वजों से उत्तराधिकार में पाये हुए अनन्त कोष में से केवछ थोड़ा सा 
निकालकर अपने उपयोग में छाये और उससे अपनी आवश्यकता की पूत्ति करे। 
और उसने ऐसा करना आरम्भ कर दिया है और भविष्य में वह और अधिकाधिक 
करेगा। क्या यही इस पुनरुत्थान का सच्चा कारण नहीं है? 

बंगाल के नवयुवकों ! तुम लोगों से मेरा विशेष अनुरोध है। भाइयो ! 
हमें यह जानकर लज्जा होती है कि जिन बहुतेरे वास्तविक दोषों के कारण विदेशी 
लोग हिन्दू जाति को बदनाम करते हैं, उन दोषों का कारण हम ही हैं। हम ही 
भारत की अन्य जातियों के सिर पर वरसनेवाली अनुचित गालियों के कारण हैं। 
पर ईदवर को धन्यवाद है कि हम लोग इस बात को पूर्णतया जान गये हैं 
और उसी ईश्वर के आशीर्वाद सेन केवल अपने को ही शुद्ध कर छेंगे, वरन्‌ 
सारे भारत को सनातत धर्म द्वारा उपदिष्ट आदर्शों के प्राप्त करने में सहायता 
देंगे। 

सर्वप्रथम तो हमें उस चिह्न--ईर्ष्यरूपी कलूंक--को, जिसे ग्रुल्ामों के छलाट 
में प्रकृति सदैव लगा दिया करती है, धो डालना चाहिए। किसीसे' ईर्ष्या मत करो। 
भलाई के काम करनेवाले प्रत्येक को अपने हाथ का सहारा दो। तीनों छोकों के 
जीव मात्र के लिए शुभ कामना करो। 

अपने घर्म के उसी एक केद्धवर्ती सत्य पर खड़े हो जाओ--जो हिन्दू, बौद्ध 
और जैनियों के लिए पैतुक सम्पत्ति है। वह सत्य है, मनुष्य की आत्मा--अज, 
अविनाशी, सर्वेव्यापी, अनन्त, मानवात्मा, जिसकी महिमा वेद भी वर्णन नहीं कर 
सकते, जिसके वैभव के सामने सूर्य-चन्द्र, तारागण और नक्षत्र-समूहों के साथ सारा 
विश्व एक बिन्दुवत्‌ है। प्रत्येक स्त्री-पुरुष, यही नहीं, उच्चतम देवों से लेकर 
पदतलूस्थ कीट पर्यन्‍्त सभी वही आत्मा, विकसित या अविकसित है। अन्तर प्रकार 
में नहीं, केवल परिमाण में है। 

आत्मा की इस अनन्त शक्ति का प्रयोग जड़ वस्तु पर होने से भौतिक उन्नति 
होती है, विचार पर होने से बुद्धि का विकास होता है और अपने ही पर होने से मनुष्य 
का ईइवर बन जाता है। 

पहले हमें ईश्वर वन लेने दो। तत्पश्चात्‌ दूसरों को ईइवर बनाने में सहायता 
देंगे। बतो और बनाओ, यही हमारा मूल-मंत्र रहे। 

ब्नरप 
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ऐसा न कहो कि मनुष्य पापी है। उसे यह बताओ कि तू बहा है। यदि कोई शैतान 
हो, तो भी हमारा कतंव्य यही है कि हम ब्रह्म का ही स्मरण करें, शैतान का नहीं । 
यदि कोठरी में अन्धकार है, तो सदा अन्धकार का अनुभव करते रहने और 
अन्बकार अन्धकार चिल्लाते रहने से तो वह दूर नहीं होगा, बल्कि प्रकाश को भीतर 
के आओ, तब वह दूर हो जायगा। यह तो हमें समझ लेना चाहिए कि जो कुछ भी 
अभावात्मक है, विनाशकारी है और केवल दोष देखनेवाला है, उसका अन्त अवश्य- 
म्भावी है; और जो भावात्मक, सत्यात्मक और रचनात्मक है, वही अमर है और 
वही सदा रहेगा। हम यही कहें--- हम हैं, ईश्वर हैं और हम ईर्वर हैं।' शिवो5हम्‌ 
शिवो5हम्‌ कहते हुए आगे बढ़ते चलो। जड़ नहीं, वरन्‌ चैतन्य हमारा लक्ष्य है। 
नाम और रूपवाऱे सभी नामख्पहीन सत्ता के अधीन हैं। इसी सनातन सत्य 
की शिक्षा श्रुति दे रही है। प्रकाश को ले आगो, अन्धकार आप ही आप नष्ट हो 
जायगा। वेदान्त-केसरी गर्जना करे, सियार अपने अपने विलों में छिप जायेंगे। 
भावों को सब ओर विखेर दो और फल अपने आप होता रहेगा। भिन्न भिन्न 
रासायनिक द्र॒व्यों को एक साथ डाल दो, उसकी सम्मिश्रण-क्रिया आप ही आप 
होती रहेगी। आत्मा की शक्ति का विकास करो, और सारे भारत के विस्तृत 
क्षेत्र में उसे ढाल दो और जिस स्थिति की आवश्यकता है, वह आप ही आप प्राप्त 
हो जायगी। . 
अपने आभ्यन्तरिक ब्रह्मभाव को प्रकट करो और उसके चारों ओर सब कुछ 
समन्वित होकर विन्यस्त हो जायगा। वेदों में घताये हुए इन्द्र और विरोचन' 
के उदाहरण को स्मरण रखो। दोनों को अपने ब्रह्मत्व का बोध कराया गया था, 
परन्तु असुर विरोचन अपनी देह को ही ब्रह्म मान बैठा । इन्द्र तो देवता थे, वे समझ 
गये कि वास्तव में आत्मा ही ब्रह्म है। तुम तो इन्द्र की सन्‍्तान हो। तुम देवताओं 
के वंशज हो। जड़ पदार्थ तुम्हारा ईश्वर कदापि नहीं हो सकता; शरीर तुम्हारा 
ईबवर कभी नहीं हो सकता। 
भारत का पुनरुत्यान होगा, पर वह जड़ की शक्ति से नहीं, वरन्‌ आत्मा की 
शक्ति द्वारा। वह उत्थान विनाश की घ्वजा लेकर नहीं, वरन्‌ शान्ति और प्रेम 
की घ्वजा से---संन्यासियों के वेश से---धन की शक्ति से नहीं, घल्कि भिक्षापात्र की 
शक्ति से सम्पादित होगा! ऐसा मत कही कि हम दुबे हैं, कमजोर हैं। आत्मा 
सर्वशक्तिमान है। श्री रामकृष्ण के चरणों के दैवी स्पर्श से जिनका अभ्युदय हुआ 
है, उन मुट्ठी भर नवयुवकों की ओर देखो। उन्होंने उनके उपदेश्ञों का प्रचार आसाम 


१. ० छान्दोग्योपनियद्‌ का शेष भागा 


३८१ भद्रास के अभिनन्दन का उत्तर 


से सिंध तक और हिमालय से कन्याकुमारी तक कर डाछा। वे लोग हिमालय 
पर्वत को वीस हज़ार फ़ुट की ऊँचाई पर से पैदल ही वर्फ़ पर से लाँघकर तिव्बत के 
रहस्यमय प्रदेश में प्रविष्ट हो गये। उन्होंने अपनी रोठी भिक्षा द्वारा प्राप्त की और 
अपने अंग चिथड़ों से ढकि । उन पर कितने ही अत्याचार किये गये, पुलिस ने उनका 
पीछा किया, वे जेल में डाले गये, पर अन्त में जब सरकार को उनकी निर्दोषिता का 
निश्चय हो गया, तब वे मुक्त कर दिये गये। 
उनकी संख्या अभी बीस है। करू उनकी संख्या दो हजार घना दो। बंगदेश 
के युवकों ! तुम्हारे देश को इसकी आवश्यकता है। सारे संसार को इसकी आव- 
इयकता है। अपने अन्तःस्थित ब्रह्म को जगाओ, जो तुम्हें क्षुधा-तृष्णा, शीत-उष्ण 
सहन करने में समर्थ बना देगा। विलासपूर्ण भवनों में बैठे बैठे जीवन की सभी सुख- 
सामग्री से घिरे हुए रहना और धर्म की थोड़ी सी चर्चा कर लेना जन्य देशों में भले 
ही शोभा दे, पर भारत को तो स्वभावतः सत्य की इससे कहीं अधिक पहचान है। 
वह तो प्रकृति से ही अधिक सत्य-प्रेमी है। वह कपटवेश को अपनी अन्तःशक्ति से 
ही ताड़ जाता है। तुम लोग त्याग करो, महान्‌ बनो। कोई भी बड़ा कार्य बिना 
त्याग के नहीं किया जा सकतता। स्वयं पुरुष ने भी सृष्टि की रचना करने के लिए 
स्वार्थ त्याग किया, अपने को वलिदान किया। अपने आरामों का, अपने सुखों का, 
अपने नाम, यश और पदों का--इतना ही नहीं, अपने जीवन तक का--त्याग करो 
और मनुष्यरूपी श्ंखला से ऐसा पुल बनाओ, जिस पुल पर से करोड़ों छोग इस 
संसार-सागर को पार कर जायँ। समस्त मंगलकारी शक्तियों को एकन्न करो। 
किस ध्वजा के नीचे तुम अग्रसर हो रहे हो, इसकी परवाह मत करो। तुम्हारी 
घ्वजा का रंग हरा, नीला या छाल कुछ भी हो, उसकी चिता मत करो, वल्कि सभी 
रंगों को एक में मिला दो और उससे उस अत्युज्ज्वल श्वेत रंग का निर्माण करो, जो 
कि प्रेम का रंग है। हमें तो कर्म ही करना है, फल अपने आप होता रहेगा। यदि. 
कोई सामाजिक बन्धन तुम्हारे ईइवर-प्राप्ति के मार्ग में वावक है, तो आत्मशक्ति 
के सामने अपने आप ही वह टूट जायगा। भविष्य मुझे दीखता नहीं और मैं उसे 
देखने की चिता भी नहीं करता। परन्तु मैं अपने सामने यह एक सजीव दृश्य तो 
अवश्य देख रहा हूँ कि हमारी यह प्राचीन माता पुनः एक बार जाग्रत होकर अपने 
सिंहासन पर नवयौवनपूर्ण और पर्व की अपेक्षा अधिक महा महिमान्वित होकर 
विराजी है। शान्ति और आशीर्वाद के वचनों के साथ सारे संसार में उसके नाम की 


घोषणा कर दो। 
सेवा और प्रेम में सदा तुम्हारा, 
बिन क्। 
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१०२, १ १४-१५, १२७, १५३, 
१६७, १८३, १९४, २३१, २३४- 
३५, २४५, ३५१, ३७५; अध- 
विश्वास से पथक्‌ ८६; अनन्त १८- 


९, ९०; अनुभूति, इन्द्रियातीत 
७२; अपरिणामी ७४, १२९; 
अपरिव्तित व्यक्तित्व १४२; 


अपविन्न २५; अमर १४९, २९८; 
असीम और शाश्वत १६४; उच्च- 
तम ५७; उपादान कारण ६७; 
उसका अधःपतन, कारण १०५; 
उसका अस्तित्व २४३; उसका 
विकास २०; उसका सर्वोवरि 
आकर्षण ३१५; उसकी आत्मा 
९२; उसकी उन्नति के लिए भक्ति 
३४; उसकी देहान्तर-प्राप्ति २३९, 
२४३; उसकी धारणा २३८; 
उसकी बंबनमृक्तता आवश्यक ९८ 

उसकी शक्ति १४९; उसकी शक्ति 
और परिवेश ९८; उसकी शक्ति 
का विकास ३८०; उससे आत्मा 
को आराबवना ९४; उससे प्राप्त 
दइवित २३; और इच्छा १४२; 
और जीवन १२७; और पूर्वकालिक 
अनुभव २४६; और विश्वात्मा 
१४२, २४९; और शरीर १४४; 
और सच्ची कल्पना का उदगस 
२३९; गौर सत्य ९३; और स्वतंत्र 
व्यक्तित्व का विचार २३९; जन्म- 
मरणरहित २३२, २९८; जन्म- 
रहित २४०; तथा ईश्वर ६६; दो 
सूपवाली (केल्डियन मतानुसार) 
१३७; नित्य २३२; निर्गुण ३१४ 

पर्म ३१५; प्रतिप्ठापन की 
आवश्यकता १२८; प्रत्येक एक हीरा 


३८५ 


१३४; प्रभु १४४; ब्रह्म ३८०; 
भारत की जीवन-शक्ति ३५३; 
मरणरहित २४०; महान्‌ ५१; 
सहिमामयी २९७; मानव २४४; 
मानवीय आत्मा १०१; मुक्त ७५; 
मुक्त स्वभाव १२५; यथार्थ २५०; 
यथार्थ मनुष्य २३९; शारवत, सच्चि- 
दानन्द ९८; शुद्ध और निष्काम 
२९७; शुभ-अशुभ से परे १९३; शेष 
भाग से अलग नहीं १४० ; संपूर्ण, सर्वे- 
व्यापी ११४; संबंधी अन्तर २३५; 
संबंधी विचार ९८, २३८; संबंधी 
साघना १२९; सत्य, उपास्य ९१; 
सदावन्द २९८; सनातव २३२; 
समस्त ब्रह्माण्ड का आश्रय २४८; 
सर्वेशक्तिमान ३८०; _स्थूलरूप- 
घारी ४६; स्वतंत्र व्यक्ति २४० 

आत्मिक शक्ति ७; विकास २३ 

आदम १३३ 

आदर्श, उसकी विशेषता २६१; उसमें 
व्यावहारिक जीवन २६०; और 

कर्तव्य २६०; और व्यावहारिक 

जीवन २६१; और लक्ष्य १७५; 
घारमिक ३७; नियम ३१३; पुृव॑, 
पर्िचिम का मत २२; बाहरी, भीतरी 
४५; सर्वोच्च ७; सर्वोच्च भक्ति २२ 

आदि कवि ३३० 

आधुनिक अर्थोपासना ३००; विज्ञान 
४९, ३७७; विज्ञान के विचार ९५ 

आध्यात्मिक अंघता १६०; अंधे १६०; 
अत्याचार ३५३; आत्मा २८; 
उत्तराधिकारिणी २८९; उन्नति 
२३; क्षेत्र ३६, ११३; गुंझे 
२२; जगत्‌ २१०; जीवन २२, 
३६६; ज्ञान १००, २७४, २९६; 
वत्व ६९; वन्द्रा २६५; धरातढु 
१४२; घारणा २७५; निधि २४९; 
नियम ३१२-१३; नियम का 
उचित कोष १५१; पिपासा २४; 
प्रतिभा ३६५; प्रभाव ३००; भित्ति 
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३५९; मनुष्य ९८, १०१; महा- 
पुरुष ३००; मानवता ९२; मूर्ख 
१५७; विकास १४९; विचारधारा 
११४; विज्ञान २७; विषय २३, 
६३(पा०टि०), ३६६; शक्ति २७, 
३३,५०,११३; शविति-अवाह ३५०; 


संस्क्ृति ३६६; सत्य २७, ५५, 
२६८, ३६१; सम्पन्न २४१; 
सुधार २९०; स्पन्दत २९८; 
स्वरूप १२ 

आन्ध्च २०७ 

आप्त' ३६९ 


आरण्पक ६४, ३६० (पा० टि०), ३६१ 

आरती २४६ 

आरोग्य और घन ३९ 

आर्जव! १० 

आये २३८, २८ १-८२, २९९, ३५४; 
उनका आत्मवलिदान २२५; उसकी 
परिभाषा २८६; और आत्मा 
के व्यक्तित्व का सिद्धान्त २३९; 
और उनकी खोज २४०; और 
तमिल २८३-८५; और द्रविड़ 
२८३; और सेमेंटिक २८६; जाति 
२३५, २८६, २९४; जातीय पृष्ठ- 
भूमि २९४; धमं-चर्चा ३१९; 
निवास-स्थान २९४; भारतीय 
और उनकी खोज २४०; भूमि 
२५५; समाज २१५-१६, २८८; 
साहित्य ११७; सिद्धान्त २८५ 

वआर्य॑ और तमिल लोगों का सम्मि- 
श्रण” (छेख) २८५ 

आययावते २०५, २०७ (पा० दि०), 
३५५; पुरातव ३५९; पूर्वीय २२४ 

आल्कट, श्री ३०२ 

आल्कव्वाद ३०२ 

आल्प्स २९ 

आवश्यकता और माँग २०. | 

आशावाद, ऐंद्रिक ७२; यथा ७२ 

आशावादिता ३१२ 

आशावादी ७३ 


विषेदानन्द साहित्य 


आश्रम, ३६५ (पा०टि०) ; अह्तैत ३१८; 
धर्म १५१ 

आसक्ति और अज्ञात १८७ 

आसाम ३८० 

आसुरी भावता ११ 

आसूय॑-चन्रमा ३२७ 

आस्तिक ४४ 

आस्था और परिस्थिति २३४ 

आहार ६, १९५; उसका अर्थ ६; उसका 
शरीर, मन पर प्रभाव ४; उसकी 
शुद्धता की आवश्यकता ६; उसकी 
शुद्धि से मनःशुद्धि ६; उसके बोष 
४; और दुःख-भोग ४; रामावुज 
के अनुसार ४; शंकराचार्य के 
अनुसार ६; सामग्री के प्रति साव- 
घानी ७ 

आहार-मीमांसा' ४ 


इंगरसोल और विवेकानन्द १३३ 

इंलैण्ड ५, २६, १०४, 4 १३, १८५, 
२०७-९, २९४, २९२; उसका 
भारत पर अधिकार २१०; और 
वैश्य शक्ति २०९; हेपी अमेरिका 
और उन्नति २२२ 

इच्छा १७२, १८३, १८६, २४१; 
अविनाशी २४२; उसकी स्वतंत्रता 
१६२; एक परिणाम १७१; और 
कानन्‍्ट १७१; और नये जन्म २४२; 
और शापेनहाँवर का सिद्धान्त १७१; 
जगत्‌ की सहवतिती १७१; देश, 
काल, निर्मित्त के अन्तर्गत १७१; 
पूर्ण स्वतंत्र १७१; प्रपंचमय १७१; 
वाह्य आंतरिक का योग १७१; 
मस्तिष्क की प्रतिक्रिया १७१; 
यौगिक पदार्थ १७१; विभिन्न विचार 
१७१; व्यक्तिगत वस्तु १७१; 
शक्ति ५८, १८३, १८६, २४१; 
सापेक्ष १७१; स्वतंत्रता का सिद्धान्त 
श्द२ 

इटली २१९ 


३८६ 
इंडिविजुअलिटी/ ७५ (देखिए व्य- 
क्तित्व) 
इतिहास २७२ 


इंख्ध ११४, २०४, ३८०; और विरो- 
चनत्त ३८० 

इन्द्रिय अनुभूति १७७, २७९; उपभोग 
२३८; और ज्ञान के उपादान 
२७५; ग्राह्म २७८; ग्राह्य जगत 
७२; जगत ३५१; जीवन ८२; 
ज्ञान २७२, २७८-७९; भोग ७, 
१३०, १४२; विषय १३-४; विषय 
और उच्चतर पदार्थ ८; विषयक 
पदार्थ ४६; संयम ३७० (पा०ट०) ; 
सुख ७२, ८९, २२९६, २२८, 
३५१; सुख और निम्नतर प्राणी 
२५९; सुख-भोग १३, २४८ 

इच्द्रियातीत जगत ७२ 

इया (88) २३७ 

इलियस, पैग़रम्वर २३९ 

इच्तार, देवी २३७ 

“इध्‌' का अर्थ ५१ 

ष्ट' ३८, ५१, ५६; उसका तत्त्व ५३; 
उसका सिद्धान्त ५७; निर्माण ५१; 
सिद्धान्त का अर्थ ५४ 

दिष्ट साय ५३ 

इस्राइलवाल़े २९५ 

इस्छाम ७८, २८८ 

इहामृत्रफलभोगविराग ३७० (परा० 


0 


ईमर्सन १७ 

ईरान ४४, १२० २०३; ढेपी यूनान 
और उन्नति २२२ 

ईरानी २०८, २३५, ३००; प्राचीन 
श्रे४ 

ईर्ष्या ७ 

ईश-निन्‍्दा 
संगीत ९ 

इंदोपनिपद्‌ ६३ 

ई-इब-रा १८७ 


१८७-८८; स्मरण और 


३८७ 


ईदवर १०-१३, २०-१, ३४, ३७, 


हि ४०, ४ड, ४७, ५०, ५६, ५९८, ६५- 
८, ७४, ८०, ८२, ८६, ९१, १००, 
१०४, १ १ १-१२, १२४, १६६, 
१९५, २४५, २८८, २३०७, ३५६, 
३७२, ३७५ ; अनन्त, निविशेष सत्ता 
८८; अन्वेषण ११४; अपरिणामी 
९६; अमर सिद्धान्त १३३; आत्मस्थ 
१९६; आत्मा -८१; आतनन्‍्दस्वरूप 
२ ६७; उच्चतर वस्तु १३० 
उद्देश्य-पूति का साधन (पश्चिमी 
मतानुसार) १३; उनके प्रति 
ईसाई विचार १३३; उनमें 
प्रकृति १०९; उपादान कारण 
६७; उपास्य आत्मा ९१; उसका 
ध्यान ८; उसका रूप दुःखी 
१०; उसका वास्तविक अर्थ ३६; 
उसकी उपासना ८१; उसकी कल्पना 
३१; उसकी खोज में दुनिया १२५; 
उसकी चाह २०; उसकी दुंहाई 
२४४; उसकी मनुष्य रूप में 
पात्रानसार, उपासना अनिवार्य ३१; 
उसके महान्‌ अवतार ३२; कल्पना 
का प्रतिबिव १२६; क्रमिक विकास 
११४; चिन्तन ९; जगत्‌ का शास्ता 
१५१; ज्ञाव ९, ११०; दया- 
निधान २३८; दर्शन, उसका 
स्वाभाविक मार्ग ३२; दारा ईश्वर 
पूजा नहीं ३१; ध्येय २१; निराकार 
५७; निर्गण ८२; परम सत्‌ की 
सर्वोपरि अभिव्यक्ति ३१५; पवित्र 
और समान १६९; पित्‌रूप में २३८ 
पजा ३०; पजा से मुक्ति ४४; प्राप्ति 
१६,२०-१,३८१; प्राप्ति की आकाक्षा 
१९; प्राप्ति के हेतु उपासना ११३; 
प्रिय रूप ३०६; प्रेम १६; प्रेम- 
रूपी ६०; प्रेमस्वरूप ५९, १६७; 
भावित ३५९; मनरूपी ४६; 
मनष्यनिमित १२६; मातृरूप 
३०६; मक्‍्त १३९; मुक्तिस्वरूप 
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१६७; यथार्थ २९; रूप १८८; 
रूप में सवकी उपासना ८९; 
लीला १४३; विषयक जिज्ञासा 
९५; शब्द से अभिप्राय १३९; 
संबंधी कल्पना का विकास ११४ 
संबंधी मतभेद १८; संबंधी हमारी 
धारणा ८०; सग्रुण ४, ८१, 
८७-८, ९५; सच्चिदानन्द लिवि- 
कार ८८; सत्य ६०, १४६; 
समाज नामथारी ९२; सर्वेव्यापी 
पुरुष २३८; सर्वशक्तिमान १४८, 
२४३; सर्वेश्रेष्ठद लक्ष्य १३; 
सर्वोत्तम पदार्थ १९; साकार ५७; 
साक्षात्कार १४६-४७; स्वर्गस्थ' 
८०; स्वरूप ३३८ 

'ईद्वर का प्रेमी' १० 

“ईश्वर के प्रति परम अनुराग” १२ 

ईइवरपुरी (नाम) २६५ 

ईद्वर-भी ति' 

ईसा डरे १, ३९, ४५-६९, ५६, ९२- 
३, १०५, १४७, १५५१-५२ १६० 
१९३, १९६; उनका विराट प्रेम 
और सत्य ३३; उनकी शक्ति ३३; 
और ईसाई सम्प्रदाय ५२; और बुद्ध 
३३, १४६; मातव-रक्षक ९३ (देखिए 
ईसा मसीह ) 

ईसाई २६, ३१, ४४, ७६, ८६, ८८, 
१०४, ११८, १३३, १३९, १४५, 
२०६, २०९, २१६, २२३; उनम 
कमी ३२; काले वस्त्रवारी २८८; 
तपस्विनी ३०६; धर्म ४३, ७८, 
१५०, १४९, ३७४; धर्म, नव 
व्यवस्थान पर २७३; पादरी 
२८८, ३७४; वालक ३७४; मत 
और छाव्द ४८; मध्ययुगीन वुद्धि- 
विरोबी २४३; राष्ट्र <६: 
वैज्ञानिक ४२३; तम्प्रदाय ८७; 
सम्प्रदाय के विभिन्न दृष्टिकोण ५२ 

ईसा मसीह १८, २६, २९, दे ६-३५ 
४३, ७५, ८६-७, ९१, १०८, १२० 


वविवेकानन्द साहित्य 


१४३, १६०, २०९, २२९, रे७४; 
उनके उदगार ९३; एक आरोग्य- 
दाता ४३; और प्रेतचक्क ३३; 
निःस्वार्थी १७८-७९ 

ईस्ट इण्डिया कम्पनी २०७ 


उच्चतर आनन्द ३१५; प्रेम ३१५ 

उच्चाटन २११ 

उत्तम शिक्षक, भूल-भ्रम-प्रमाद २२३ 

उत्तर-पश्चिमी प्रान्त ३६७ 

उत्तर-मीमांसा ६५ (पा० टि०) 

उत्तरी ध्रुव ३५ 

उदारवादिता ७८ 

उदारवादी उपदेशक ४३ 

उदासी और निर्मला ३६३ 

+उद्वोधन' २०१ (पा०टि०) 

उद्देश्य, निःस्वार्थ ३४९ 

उपदेश, रहस्यमय २३९ 

उपनिषद्‌ ६४, ६७, १३०, २१४, 
२२१; ईंण ६३; उसका अर्थ ६३; 
उसकी संख्या ६४ (पा० टि०); 
और उसकी प्राचीनता ६४; और 
नचिकेता १३१; और मैक्समूलर 
१३१; और संहिता ३७०; कंठ 
२१(पा०८ि०), ५०, १३१ (पा० 
हि०), १४७-८ (पा० टि०), २६० 
(पा० टि०); छान्दोग्य ६ (पा० 
दि०), ५० (पा०टि०), ४३ (पा० 
टि०),६७, ६९, १४६ (पा० दि०), 
१४८ (परा० टि०), २२१ (परा० 
०), ३८० (पा० दि०); बृह- 


दारण्ययः १०; मुण्दक १४७ (पाए 


दि०), २६०; स्वेत्ताइतर १३० 
(परा० दि० ) 
उपयोगिताबादी ४०; उनता स्वर 


2 सार्वजनीन ् 
संबंधी मत ४०; सावेजनान ३६६ 
उअपरति ३३७० (पा० दि०्) 
पान नकल 3 हज रे 
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खआायया ८2; उसके सम्न चब्छन 


२८८ 


३६; और ज्ञान ३१६; और प्रतीक 
३८; विधि और प्रतीक है 
उमानाथ शंकर २२८ (देखिए शिव) 


ऊर्ना-प्रेम-सीन्दय ३१५ (देखिए सत्य- 
शिव-सुंदर) 


ऋगेद ११४, २२१ (पा० टदि०), 
३६१ (पा० टि०) 

ऋग्वेद संहिता' २३८ 

ऋतचा ४३, ६३; गान २९१; शवित- 
सम्पन्न मंत्र १३० 

ऋषि २१७ (पा० टि०), २८१२, 
३५३, ३५८; और पण्डित १०२; 
प्राचीन २४९; ब्रह्मचारी २८१; 
वाक्य २०२; विवाहित २९१; वृद्ध 
२५० (देखिए मैक्समूलर); वैदिक 
३७१; सोमपायी, विवाहित २८९; 
हृदय २४९ (देखिए मैक्समूलर) 


एअर्ली लॉज ११३ 

एरमेन २३६ 

एक सदित्रा बहुघा वदन्ति २९५ 

एकता, उसकी आवश्यकता १३५; 
उसके लिए आवश्यक तथ्य २७४; 
और विविधता १३५ 

एकत्व, ४९, ९१; उसका अनुभव 
७५; उसकी अभिव्यक्ति ११९; 
ज्ञान ३५०७; वादी ७७ 

एकमेवादिसीयम्‌ ८२; 

एकीकरण १०७ 

एकेश्रवाद ११४; और निर्रंदुण राज- 
नंश्र २९५; वादी धर्म २९५ 

एट्यूटूस इजिप्टिएन्निज २६० [पा० 
ध्टि 9 

एडविन आनेल्ड ३०३ 

एटबीगिड २ 


ड्टेजर 


ब्रह्म 


३८९ 


एफ़० स्तूरार २४२ 

एशिया मध्य २०५, २९४; माइनर २४० 

शएस० ई० वाल्डो, कुमारी २७२ 
(पा० टि० ) 

एसीरियन २३५ 


3 ५०, १३२, ३१३ (पा०टि०) 
ईश्वर ५०; तत्सत्‌ ३१४; नम 
शिवाय ३३८; ब्रह्म ५०; ब्रह्माण्ड 

2 हीं २४२ 

ओकलड १५०, १५९ 

ओलम्पिस १५६ (पा० टि०) 

ओसाइरिस २३९ 


औरंगज्ञेब २०३ 


कचूपंथी ३६७ 

कट्टर पंथी ११, ३७४; और घम्मान्धिता 
१६०; वैदिकमार्गी और वेद १६० 

कठोपनिषद्‌ ५० (पा० टि०), २१, 
१३१, ११४७-४८, २६०, २६१, 
३७८ 

कठोर संन्यास ३२४ 

कथा, अंधा और हाथी १३५; ज्यो- 
तिषी और राजा १५६; राजा और 
सभासद १०४; शूकरावतार ८२; 
सिंह और भेड़ १३४ 

कन्फ्यूशन धर्म २७३ 

कन्फ्यूशस १९६, २०९ 

कन्याकुमारी ३६४, ३८१ 

कबीर २१५-१६, २९०, ३०६ (देखिए 
कबी रदास ) 

कबीरदास ३६३ 

क़बीले और उनके देवता २९५ 

कंमलीदेशीय नवयुवक ३६८ 

कमलीवाले' वाबा ३६७ 

कर्ण २२१; कर्ता और कर्म १०३ 

कतेव्य १८३३ उसका सुचारुपन १८४ 
और निष्काम संकल्प १९८; कम, 
देश के भीतर ३०१; दार्शनिक 


अनुकमणिका 


का १५७; निष्ठा और भगवत्यूजा 
का सर्वोत्कृष्ट रूप १८४; निष्ठा 
सहायक १८४ 
कर्म १८८, २४५, ३१६; अनुष्ठान 
द्ए्‌ (पा० टि० ) ; अन्तहीन १८४ 
अपूर्ण १८४; उसका अर्थ ३१६; 
उसका आवर्त १९८; उसका निया- 
मक १२९; उसका अ्रमपूर्ण अर्थ 
१८९-९०; उसके पाँच प्रकार 
(शास्त्रानुसार) ९; उसके फल की 
कामना १९८; उसके लिए कर्म 
१८५; उसमें दोष का लगाव 
१९१; और ज्ञान ३७२; करने का 
उचित भाव १८८; करने का हेतु 
१३८; काण्ड ६३, १३०, १५१, 
२१५, ३६४; क्षेत्र २०५; ज्ञान 
६३ (पा० ठि०); दूसरों के 
दासत्व में २१९; निष्काम १८९- 
९०; योग १८८, १९०-९१; वीर 
३४६ (देखिए रामकृष्ण); वैदिक 
६३; शुभ ९८; सत्‌ १९८ 
कर्मानुष्ठान ६५ (पा० टि०) 
कलकत्ता ९२, १८९, ३१७; यात्रा 
शे७र 
कला २६० 
कलि-दोष-समूह ३३९ 
कलियुग २९६, ३०३, ३४६ 
कल्याण” १०, ८६ 
कपष्ट-सहिष्णुता २३६० 
कहावत, अन्बा अन्चे को राह दिखावे 
२४; “गिरते हैं शहसवार ही मेदाने 
जंग में! २९१; मारे तो हाथी” 
लूटे तो भण्डार २१ 
काचन २५१ 
काकेशस २९ 
काठियावाड़ २६५ 
कानन्‍्ट और इच्छा-सिद्धान्त १७१ 
काफ़िरदेशी अरव जाति २२२ 
कावा ४५ 
काबुल २०३ 


विवेकानन्द साहित्य 


काम २३५१; और अहम ३०६; कांचन 
२४७; क्रोध ३२७; सिद्धि २१८ 

कामना, उसका लक्ष्य मिश्चित ३१०; 
और प्रपंचमय जगत्‌ १७० 

कारण १८२; और कार्य २५९; कार्य 
का जन्मदाता १७५; दुःख का 
१७६; निर्मित्त ३१५; मण्डली 
३३०; विधान ३१५ 

कारणता २७६; उसके नियम १६२- 
६३; संदर्भ २७५ 

कार्थेज २०८; द्वेषी रोम २२२ 

कार्य १८२; अचेतन , चेतन १९०; 
अनुवर्ती १६२९; उसकी महानता 
२५८; उसकी श्रेष्ठता १९३; एका- 
ग्रता १९०; और कारण १७५; 
और परिस्थितियाँ २८०; और 
प्रेरक प्रयोजन २८०; और सत्य- 
साक्षात्कार की शक्ति २५८; 
परवर्ती, पूर्वेवर्ती १६२; फल १९१ 

कार्य-कारण २३०-३१; उसकी खझुंखला 
२३१२; उसके नियम २३१; भाव 
३३९; भौतिक २४२; वाद २८० 

काल हेकेल २३९; उनका मत २१३५ 

काल १९; और विधान २७५ 

काला २२४ 

कालिका ३३४ 

कालिदास २७१; विरचित वाकुन्तलू 
२५२ 

कालामाता ३३२५ 

काली मौता २४२ 

काल्विन १९६ 

काशी २६६; नगरी ३१९; पुरी 
३६०, ३६३ 

'काशीदास' ३६९ 

कील शहर २५४; 
र५्४ड 

कुमारसम्भवम्‌ २७१ (पा० टि०) 

कुमारिल २०७ 

कुरान २५, ३८, २०६, २७३ 

कुरुक्षेत्र ३४४ 


विश्वविद्यालय 


३९० 

कुबलूय' ३३१२ 

कुसंस्कार ४५, २५७; और अताचार 
२०६; तथा कर्मकाण्ड. ३५४ 
(देखिए अंधविश्वास ) 

क्रत्तिवास' २६९ 

कृप, अज्ञात पिता २२१ 

कृष्ण ३२, १८९, १९१, ३५४, ३५८, 
३६०, ३६५; अर्जुन के सारथी 
१९४; और बुद्ध ३५४-५५; ज्ञान- 
काण्ड के नेता ३५४; भगवान्‌ 
२०५, २६५ 

केशवचन्द्र सेन (स्व०) २४९ 

कैलिफ़ोनिया १२२, १५९, १७५ 

कैल्डियन २३५; उनके आत्मा संबंधी 
विचार २३७; और मिलवासी 
२३७; और मृत्यु संबंधी विचार 


२३७ 
कील्डियानिवासी २०८ 
कंवल्य-लाभ १८३ 
कैस्पर २४२ 
कोच, प्रोफ़ेसर ३०४ 
कोछारी २८१; पूर्वज २८७ 
ऋमविकास ३७६; संकोच ३७६ 
क्रॉनिक डेर सेंसेन २४२ 
“क्रिया ९ 
क्रियाकाण्ड २१४; श्वित, वास्तविक 


२४८ 

“क्रियेशन' ६५ (देखिए सृष्टि) 

क्विकर' ५२ 

क्षत्रप २०७ 

क्षत्रिय २०५, २०८, २१०, २१४, 
२१९, २५६, २८२; उत्वान३५४; 
उनका उदयकाल २१८; उनकी 
उदार भावना २८८; उनकी विशे- 
पता २५६; गौर अंग्रेज २१९; 
और पुरोहित २५६; और ब्राह्मण 
२९५; और सामाजिक पद २८३; 
काल का उद्भव २१४; काल में 
समाज की स्थिति २१४; कुछ 
२१८; जाति ३५५; पद २१९; 


३९१ 


मेरुदण्ड ३५६; राजा २०४, २२४ 
स्तेत्र, भौतिक ३७८ 


खलीफ़ा २०६ 

खाद्य और मन २१६ (देखिए आहार) 
खाद्याखाद्य विचार ७ 

खेतड़ी (राजपूताना) ३२४९-५० 


गंगा ५९, ८९, २६३, २६५, २६७, 
२९०; तट ३१७, ३२४; नदी 
३७३ 

गणतंत्र राज्य २०४ 

गणतांतनिक शासन-पद्धति २०४ 

गति, उसका नियम १३५; जीवन 
१३५; बोघ २७५; शास्त्र २६ 

गदाघर ३६५ 

गाजीपुर २६३, २६५, २६७ 

गिरजाघर २१, ८७ 

गिरनार पर्वत ३६५; उसका ऐति- 
हासिक एवं श्रूतिगत महत्त्व २६५ 

गिरि ३६५ (पा० दि०) 

गीता ३२, ६३ (पा० टि०), १०२, 
4 १ ९५ १३०, १७५-७६, १८९- 
९१, २१४, २२६, २३२, २५०, 
२५६ (पा० दठि०), २६२, २६४, 
३७०, ३७३ (पा० दि०) ; उसकी 
'शिक्षा १९०, ३५४; उसके प्रणेता 
१८९; उसके विशिष्ट सिद्धान्त 
१८९; शास्त्र ३४४; संबंधी मत 
१८९ 

गुजरात २०७ (पा० ठि०) 

गुज़ी २६३ 

गुण और जाति २८३ 

गुण, तम २२३; रज २०८, रे४३; 
सत्त्वत २०८ 

गुप्त २०७; सभा और दुर्गुग प७-८; 
सभा यौर जझ्ैतान ए७ 

गुरु, आध्यात्मिक और सम्प्रेषित ज्ञान 
२८; ईश्वर की सर्वश्रेष्ठ अभि- 
व्यक्ति २९; उनकी आवश्यकता 


अनुऋमणिका 


२६४; उनकी पहचान २४; 
उनकी योग्यता २५-८; उनकी 
सच्चाई और उद्देश्य २७; उनके 
लक्षण २५; घामिक २७; वाक्य 
में विश्वास ३७० (पा० टि०); 
शिष्य ३१७; शिष्य-परम्परा ५०; 
शिण्य-संबंध २८ 

गुरुओं के भी गुरु २९ 

गुरुत्वाकर्षण ३०६; उसका नियम 
श्३५ 

गुरुदेव २६ (देखिए रामक्ृष्ण) 

गुहावासी २८१ 

गृह-आश्रम ३२४ 

गृहस्थ ३६७; ओर संनन्‍्यासी २९१, 
३२०; सच्चा १० 

गृहस्थाशत्रमी ३५५ 

गोबी (मरुभूमि) २९ 

गोष्पद ३२८ 

गौतम सूत्र' ३६९ 

गौरव २२४ 

गौरव-रक्षा' २२४ 

गौरांग महाप्रभु 
चैतन्य) 

गौरी २९४ 

गोरीनाथ २२८ (देखिए शिव) 

ग्रन्थ, अग्निकुण्ड का पत्वर १५९; 
अलवार ३६८; ईश्वर का प्रत्वक्ष 
रूप ४४; उसका महत्त्व ७७-८; 
और गुण ४४; और जीवनी घक्ति 
४४; और धर्म ६४; और विभिन्न 
संप्रदाय ७८; और वेदान्त ७९; 
और सोमाएँ २३; घर्म ६४; घर्म- 
पूजा ४३; पवित्र, घामिक २७२; 
पूजा और उसके दोष ४४; पीरा- 
पिक्र ३५२; बीद्ध २४०; ब्राह्मग 
६४; मानवीब श्रद्धा के ध्रुव केन्द्र 
७७; घक्ति छ७छ; सनी सत्य का 
आश्रय नहीं ७९ (देखिए पुस्तक) 

प्रन्च-यूजा' ४२-३ 

गअ्न्ध साहच ३६३ 


३६३ (देखिए- 


विवेकानन्द साहित्य 


ग्राम-पंचायत २०४ 
भ्रीस, प्राचीन २५६ 


घण्टानाद ९ 


चक्रवर्ती सम्राट २०४ 

चण्डाशोक २०३ (पा० ८०) (देखिए 
अशोक ) 

चतुर्थ आश्रम ३७२ 

चन्द्र १२३, १२८, १३१, १४०, १४५, 
३३३ (पा० टि०); किरण ३३३ 
(पा० दि०) 

चन्द्रगुप्त २०४ 

चन्द्रमा ९९ 

चरित्रगठत, उसकी आवश्यकता २४७ 

चरित्र-चबल १९६ 

चिलमान श्मशान! २१८ 

चाँद (नानक-पुत्र) २६३ (पा० टि०) 

चाणक्य (पा० टि०) २१५ 

चाण्डाल १०२, २८८, रे४३, ३६० 
(पा० टि०), ३६६ 

चार्वाक २१५; उनका निष्कर्ष २९०; 
प्रत्यक्षवादी २१५ 

चाह, उसका अर्थ २० 

चित्त-अहंकार ३२७ 

चित्रकार १९० 

चिन २८१ 

चिरन्तन तत्त्व अपरिवर्तनगील २७९ 

चीन १२०, १८५, २१९, २७३; 
और राजशवित २०९; देश २०९ 

चीनी १४५, २०८; सम्राद्‌ २०९; 
साम्राज्य २०९ 

चूणिका ६४ (पा० ठि०) 

चतन्य २१५-१६, २९०, ३५८, ३६०, 


३६५; उनका भारत में प्रभाव 
३६६; महाप्रभु ३६६; सम्प्रदाय 
२६५ 


चेतन्प-चरितामृत ३६८ 


छान्दोस्योपनिपद्‌ ६ 


(पा० टठि०), 


३९२ 


४२३, ६७, ९९, १४६, २२१, २६६, 
३८० (पा० टि०) 


जंगली जाति १४ 

जगतू, अतीर्रिय ७३, १७०, २२९: 
अन्त॑वाह्म २३०; इन्द्रियग्राह्म ७२; 
इच्द्रियातीत ७२; उसका मूलाधार 
२१६; ऐन्द्रिक ७२; और प्रकृति 
१४८; दृश्यकूप सत्य नहीं ८३; 
नामं-रूपसय ७२; परिणामी १२६ हे 
प्रपंचलय ७३, १७०; ब्रह्म में 
अध्यस्त १४८; भौतिक १२३; 
मायावी ३५२; विचार २७७ 

जगदम्वा २८८, २१५ 

जगदीश ३२५ 

जगदीश्वर ८१, ९४; मनीषी ३६५ 

जगदुगुरु २४ 

जटाजूद २२५ हि 

जड़, जीव ३२८, ३३०; पदार्थ १६२- 
६३; वाद ९०, ३७५; वाद और 
ईश्वर ९१; वादी १८; सुष्टि १८ 

जनतंत्र ८०; वादी ७८-९ 

जनक २१४ 

जनमत २३१९ 

जनमेंजय २०२ 

जन्म और मृत्यु ३२६ 

जन्मजात-सप्रवृत्ति २६२ 

जप-तप ३२५-२६ 

जमुना ३३७ 

जराममरण ३०८ 

जरासंब १९१ 

जन छात्र २५४; तत्वालोचन-प्रणारी 
२५६; दार्शनिक १७१; देश ५; 
पण्डित २५२; पादरी २५२; भाषा 
२३७ (पा० टदि०); विचारधारा 
१२०; विद्वानू २५२ 

जर्मनी २२२; गौर जान-स्पुह्दा २५४ 

जिस साधन तस सिद्धि! २७० 

जाति, अरब २२२; बाये २३५, २८१, 
२९४; और आदान-प्रदान २७४; 


३२९३ 


और विवाह २८३; क्षत्रिय ३५५; 
जंगली १४; श्रमगत और निजी 
लाभ २२१; तमिल २८४; दोष 
और नैतिक अध-पत्तन ५; ब्राह्मण 
२९०; भेद ८९, १०८; भानव 
३००; यहूदी २०९; व्यवस्था 
२८१-८२; संकर २८३; संन्यासी 
२९१; समस्या का हल २९४; 
सर्वदा मिश्चित २९४; हिन्दू ३०३, 
३१९, ३५३, ३५९, ३७६; 
हिब्रू १० 

जॉन बेप्टिस्ट २३९ 

जापान १८५, २१९ 

जापानी फूलदान २० 

जार्ज डब्ल्यू० हेल ३०४ 

जिन्न २९० 

जिनेन्द्र ४६ 

'जिद्वाच्छेद, शरीर-भेद” २२४ 

जीव ८४, १६७, ३२४; प्रेम ३२५; 
रचना और उच्च संस्क्ृति ३११; 
व्यक्तित्व का प्रइन १४० 

जीव गोस्वामी ३६६ 

जीवन, उसका निमित्त १०९; ऊर्जा 
३१५; खेल का मैदान १२७; 
दृष्टि और प्रेम-सिद्धान्त १७; संग्राम 
श१५२ 

जीवन के सर्वागीण अनुभव” २९१ 

जीवात्मा ११४-१५, ११९, २४०, 
२४३; अमर २३५; इकाई मात्र 
१५३; उसका आरंभ १४९; 
उसका सिद्धान्त २४०; उसकी 
आत्मा १२६;और अह्ती ६९; 
और ईसाई धर्म १४९; और 
माया ६९; और वैदिक घर्म १४९; 
दुःख का कारण ६९; परमात्मा 
से निःसुत १४९; संबंधी मतभेद 
१४९; स्वतंत्र २३९ 

जैनी १५३ 

जेरसलम २६ 

जेहोवा ९१ 


अनुक्रमणिका: 


जैक १५२-५३ 


जैन ६४, ३६२; और बौद्ध २१४-१५; 


ज्ञानाशअयी २१५; 
सम्प्रदाय ७८ 
ज्ञान ४९, ५५, ५८, ९२, १३२, १९५, 
रे४ं८ट; अतिसंवेद्य भूमिका में 
१४९; अतीन्द्रिय २०३; अधूरा 
१४४; अपरा विद्या २६०; अलछौ- 
किक २४७; आत्म १८९; आध्या- 
त्मिक, २९६; ईइवर ८९, ११०; 
उच्चतम ३१; उसका अथ ३१६; 
उसका गुण २६०; उसका व्यवहार 
१९४; उसका सासर-तत्त्व २७८; 
उसकी निरपेक्षता ३६९; उसके 
अधिकारी ३७०; उसके लिए भूत 
द्रव्य और विचार २७८; और 
अनुभव १७९, २७८; और आइचये- 
जगत्‌ २६०; और पूर्व ज्ञान २७८; 
और भक्ति ३७०; और विनय- 
प्राप्ति २५०; और शक्ति १०२; 
काण्ड ३५४, ३६१; चर्चा ५६; 
तत्व १०८, १४६; तृष्णा २६५; 
दार्शनिक १०८; दिव्य ५८-९; 
द्वारा भय, क्लेश का अन्त ३१८; 


धर्म ३६९; 


निर्विशेष १९५; परम ३१५; 
परमात्म ३६७; परमोच्च ५८; 
प्राप्ति २५; बौद्धिक २६; 


भौगोलिक ३०२; भौतिक २७४; 
मनुष्य, सर्वोच्चि ११०; मार्गी १८९, 
३६९; मिश्रणया यौगिक १६७; 
यथार्थ ७०, ३६९; योगी २६२; 
राशि ३३९; लक्ष्य नहीं १६७; 
लाभ २५३; वेद-रूपी ३७७; शक्ति 
स्वतंत्रता का योग १६७, १९६; 
सर्वव्यापी चितृ-शक्ति ४९; सर्वोच्च 
१०९; सहज ५८-९; स्वयं ईश्वर 
९०; स्वरूप रामकृष्ण २४६ 

ज्ञान-ज्ेय-त्ञाता २९ 

ज्ञानी और अज्ञानी, भेद १६७ 

ज्यामिति का उदुभव १३० 


ही 


'विवेकानन्द साहित्य 


ज्यामितीय क्रम ४० 

ज्योति की ज्योति ३४६ (देखिए 
रामक्ृष्ण ) 

ज्योतिविज्ञान १५४ 

ज्योतिष १५५; दुर्बछ मत की योतक 
१५५; 

ज्योतिषी, प्राचीन कथा १५६ 


झूठी आशा ३१० 


टाम क्षाउन १४१ 
टीकाकार ६१, २५७ 

ट्राय २०८ 

ट्वेन्टिएथ सेन्चुरी क्लब ११७ 


डाइनेमी ३५० 
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डॉयसन २५२; उनका उपनिषद्‌- 
अध्यपन २५७; उन्तका वेदान्त 
संबंधी मत २५७; दर्शनशास्त्री 
२५६; नवीन नेता २५६; साहसी 
व्यक्तित्व २५७ 

“डिवीजन' ७५ 

डी० सवरिरॉयन, पण्डित २८५ 

डूमू जी २३७ 

डमकिना २३७ 

डोलमेनों २८१ 


तत्व, अध्यात्म २२५; अभावात्मक 
२७३; चिरन्‍तन, अपरिवततंनशील 
२७९; ज्ञान ५६, १०८, १४६- 
४७; परिवतेनशील २८० ; वाद ९५ 

तत््वमसि ११९, ३१४ 

तब्त्र-मन्त्र ३२४ 

तप्र्चर्या १९४ 

त्तपस्विवी, प्राचीन २८९ 

सपोवतत २२५ 

तमिल और आर्य ३२८५-८६; तत्त्व 
२८६; ग्रन्य ३६३ (पा० दि०); 


रेड 


बोली २८६; भाषी २८६-८७; 
मुहावरा २८६ 

तम्तोगुण २२३ 

तक वाद ७७; वादी ३०; वादी 
तत्त्ववेत्ता और पुरर्जन्म २४५; शक्ति 
५८-९; सिद्धान्त ३४ 

तांत्रिक प्रयोग २११ (पां० ढि०) 

ताओ घमम ३७३ 

तातार २८१, ३०० 

तात्त्विक २७६ 

तानाशाही सरकार ७९ 

तापस बाला २८९ 

तारा-मंडरू १७ 

तालमूद' ४४ 

ताल-सुर-फाँक तारू ३३७ 
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स्वतंत्रता १६६; संदर्भ २७५; संबंधी 
विचार १६६; सामाजिक ३१२; 
सार्वभीम ३१२; सावंभौम का 
दसरा नाम ३१३ 

नियमन ३२४ 

निरंजन ३४५ 

निराशाबाद ७२; एक भयानक सत्य 
३१२ 

निराशावादी ७२, १८० 

निर्माण-कला १८७ 

निर्वाण, उसका अर्थ छ४; लाभ छ४ 

निविशेष आनन्द १९५; ज्ञान १९५ 

निशचलदास ३६४; संत ३७१ 

निषेधीकरण ७२ 

निष्काम और अनासक्त १९१; संकल्प 
और कर्तव्य १९८; कर्म १८९-९०; 
कर्मी १८९-९० 

निष्क्रिय अवस्था,उसकी विशेषता १९४ 

नीतिश्ञास्त्र ७२, १०९-१०,२९८, ३१३, 
३७८ (पा० दि०); आधार प्रेम 
१०९; उसका उद्देश्य १०९, 
१११; कार्य ११२; मूल आधार 
१६१४ 

नीति-संस्कारक २०९ (पा० टि०) 

नीति संहिता ११४, १३४ 

नील नदी २८६ 

नेचर' १६३ 

निटिचा २२४ 

नितिननेति' ७२, १७२ 

नेफ़ेश' २३५ 

नमिन्ञामा' २३५ 

नैतिक नियम ३१२-१४ 

न्याय ६४; गीतमप्रणीत 
(पा० दटि०); परिभाषा 
(पा० ठि०); समित्ति ५ 

न्यूयार्क २३३ [पा० ठि०) 


>१ 489७ 
बडी ८0 
नह »०७ 


पृंचत्व २१७ 
पंचदरशी ३६३ 


पंचनद २९४ 


(पा० दि०) 


३९८ 


पंचमहायज्न ९ 

पंचशती १९६ 

पंचेन्द्रिय ८७ 

पंजाब २८८, ३६७; केपरी रणजीत 
सिह ३६७ 

पूंडा-पुरोहित ३१९ 

पंथी २६३ 

पठान-मुग़ल्ल २०९ 

पण्डित, आधुनिक १७० 

पतंजलि ३६५ 

पदार्थ, उसका अस्तित्व और मात्रा 
३१४; और प्राण ६६; भौर मूल- 
भूत आकाश ६६; और शक्ति 
१५२; पिड़ १५२; संदर्भ २७५; 
स्वयंप्रकाश २१४ 

'पन्‍न्ट २८६ 

पन्‍यी ३६७; कचू ३६७; कवीर 
३६७ (पा० टि०); नानक ३६७ 
(पा० दि०); स्वतंत्र ३६७ 

परजाति-विद्वेष और उन्नति २२२ 

परव्रह्म १३८, १९४, ३१० 

परम, आनन्द, उसकी अभिव्यक्ति 
३१५; ज्ञान, उसकी अभिव्यक्ति 
३१५; तत्त्व ५४; सत्य ९० 

परम भद्टारक, लछौकिक ८० 

प्रमहंस ३१ 

परमहंस, रामकृष्ण ३१७; परितराजक 
२६४ 

परमाणुवादी और सत्‌ का अर्थ ४३ 


परमात्मा १६-७, २९-१३, ३३, 
३५, ७१-२, ७५, ८९, 2०६, 
१२८, १४५, १४९, २९१; अन्तः- 


स्थित ७६; और मक्ति १६६ 
यवाय आनन्द १६६: सर्वेशवित- 
मान ७६ 

परमानन्द छ४ 

परमार्य-प्राप्ति ८; खाद २ 

परमेश्वर ४६, ८४, ८७, १ ४ 

२३०, १८४०, २८२; अपनी आत्मा त्मा 

१४०; उसमें प्रतित्रिधित संप्तार 


३९९ 


१४७; परम पिता १३८, १४०; 
शरीर मन से परे १४७ 

परात्पर या ब्रह्म ३१५ 

परा दैवी शक्ति १८०; उसकी आवश्य- 
कृता १८० 

परा विद्या २५०, २६० 

पराशर, ब्रह्मथि २२१ (पा० दि०) 

परिणामवाद ३६२ 

परिपूर्ण और सर्वागीण अनुभूति” २९० 

परिपूर्ण व्यापक अनुभव” २९१ 

परमाणु, दयणु, चसरेणु ३६२ 

परीक्षित-जनमेजय २०२ 

पवत ३६५ (पा० टि०) ; आल्प्स, काके- 
शस २९ ; हिमालय २९ (पा०टि०), 
९२, १५७, ३१९, ३५५, ३५८, 
डरे दि ०, रे दि ३-६४, ३३ ६७, रे ८ १ 

पव-आहारी” ३६७ (देखिए पवहारी 
वावा ) 

पवहारी वावा २६३; उनका चिन्तन 
२६७; उनका जन्म-स्थान २६३; 
उनका प्रेम २६९; उनका बाह्य 
व्यक्तित्व २७०; उनका स्वभाव 
२७० ; उनकी उदारता २६९ ; उनकी 
विशेषता २७०; उनकी व्याकुलूता 
२६४; उनकी समाधि अवस्था २६७; 
उनकी सेवा-वृत्ति २६७; उनके निकट 
धर्म का अर्थ २६८; और अद्वत 
दर्शन २६६; चिरन्तन वस्तु का 
अन्वेषण २६४; संतगत विशेषता 
२६६ 

पशुपति ३३७ 

पशुवल्ति १८९ 

पशु मानव २९९ 

पशुमेंघ २१५ 

पश्चिम २३६ 

पश्चिमी और पूर्वी राष्ट्र के स्वभावगत 
भेद १२; राष्ट्र २९७ 

पहलवी २५५ 

पाइथायोरस १९६; और पुन्जन्म का 

सिद्धान्त २४० 


अनुकणिका 


पाक-विद्या २६६ 

पाटलिपुत्र २२२ 

पाणिनि ३६५ (पा०टि०) 

पाण्डित्य-छाभ २५४ 

पादरी ३७४ 

पाप ३३९, ३४३, २४५; और पृण्य 
७२, १४३ 

पारमार्थिक दृष्टि ६७ 

पारलौकिक और स्वर्ग-भोग ३७० 
( पा० टि० ) 

पारसी ४४, ७६, २८१; आधुनिक 
श्२० 

पाथिव वस्तु ३११; उसकी प्रकृति 


३११ 

पार्लमेंद ऑफ़ रिलिजन्स' १५० 

पाल डॉयसन, डॉ०. उनका संस्कृत 
के प्रति अनुराग २५४; और मैक्स: 
मूलर २५४; दशेनशास्त्र के आचार्य 
२५४; भारतीय विचारधारा के 
मित्र २५४; संस्कृत में दक्ष २४५ 
(देखिए डॉयसन ) 

पॉल,धर्म प्रचारक २२४ 

पाइचात्य,ईश्वरतत्त्वान्वेषी ३७५; ऋषि 
२५० ; खान-पान २२६; गुरु २९२; 
जगत्‌ २०४, २ १९-२०, २२६; 
जगत्‌ का उद्देश्य २२५; जाति 
२२६-२७; दाशंनिक ९७; देश 
४६, ६३, ६५, २०८, २२७, ३१७, 
३७५; घर्म समूह रे७७; 
पण्डित २५७; पुरुष २२७; बुद्धि 
११३; भाव २२६; भाषा २२६; 
भाषाज्ञास्त्र २८५; भौतिकता ३६१३ 
मनृष्य ११३; राज्य-शिक्षा २१२; 
वहाँ वेद का अर्थ ६३; विज्ञान, 
आधुनिक २२४; वेशभूषा २२६; 
वैज्ञानिक ११५; श्रोता रे७३; 
संस्क्ृत विद्वान २८९; समाज और 
आये काल २२५, २२७; स्त्रियाँ 
२२६ 


'पित-यज्ञा. (कर्म का प्रकार) 


विवेकानन्द साहित्य 


पिनाकपाणि ३७७ 

पिपासा, ज्ञान-प्राप्ति की २५; यथार्थ 
घामिक २५ 

पिया-पीतम! ३६३ 

पीटर ५२ 

पीड़ा, उससे संबर्ष, विजय और सुष्टि 

४ ३११ 

पुण्यवान' ३६९ 

पुमरुत्यान, उसका कारण 
सम्प्रदाय ३७४ 

पुनर्जेन्‍्म, उसका पक्ष २४५; उसका 
सिद्धान्त २४०-४१, २४६; और 
प्रवृत्ति-संक्रमण २४६; या भौतिकता 
२४६; और भौतिकतावादवाले 
२४६; वादी २४६ 

पुराण ११९, ३६४; आदि ३६८ 
(पा०5०); और उपपुराण २८३; 


३७९; 


गाया २७४; पुरुष ५०; बृहत्‌ 
२८३ 

पुरातन ऋषि ३७८ 

पुरी २६५, ३६५ (पा० टि०) 


पुरुष, अवतारी ७८; एवं प्रकृति-भेद 
६७; ज्ञानी ३२७० (पा० दि०); 
यथार्थ २३२; सत्त्वगुणी २१० 

पुरोहित, उनका प्रभुत्व २०१; उनकी 
नीति २०१; उसके बन्धन २०९; 
और राजा का संबंध २०१; कुल 
२१२; जाति २१३; देवज्ञ, उनका 
श्रेष्ठत्व २१०; प्रपंच २३३, ३५६; 
प्रसाद २०१; ब्राह्मण २१३; राज्य 
और दोष २११; राज्य और पतन 
के चिन्न २१२; राज्य का पतन 
२१२; वर्ग ३५३; व्यवसाय २१२; 
व्यवसायी सम्प्रदाय २१३; शक्ति 
२०६-७, २०९-१०, २२१; 
शक्ति और राजशक्ति २०५; 
बक्ति का पतन २०६; शक्ति का 
ह्ास २०४ 

पुस्तक, उत्तरदायी ४४; उसकी अक्षमता 
२०; उसके हानिकारक सिद्धान्त 


४०० 


४४; उससे लाभ २२; और विभिन्न 
मत-प्रादुर्भाव ४४ (देखिए ग्रन्थ ) 

पूर्ण एकत्व, पूर्ण विनाश १०७ 

पूर्ण और अपूर्ण १४३ 

पूर्व मीमांसा, जैमिनीग्रणीत ३६२ 
(पा० टि०) 

पूर्वानुभूति २७८ 

पूर्वास्तित्व २४१, २४३; उसका सिद्दान्त 
२४०; उसकी मान्यता २३२४; 
सिद्धान्त और विरोब में दलील २४४ 

धूर्वी गोलाड' ४० 

पेग़म्बर ८५, २९६; इलियस २३९ 

पैतृक अधिकार, आधिपत्य, सम्मान २१२ 

पैरिया ३६० 

पैलेस्टाइन २०३; निवासी २३५ 

पोर्तुगीज़ २२७ 

पौराणिक गाथा २७२, २९०; ग्रन्थ 
३५२; परम्परा २९५ 

पौरोहित्य और धर्म का अध:पतन १०५ 

प्रकृति २५, ३३, ४४, ५२, ५५, ६६, 
१२४, १३९, १६९९, १८३, २१६, 
२४२, २८१, ३१५, ३७६, २७९, 
३८१; अनादि १४०; आत्मारूपा 
३१; आदत १४४; इच्छा-पूर्ति के 
विरुद्ध १९३; उसका अर्थ १४४; 
उसका आदि १४०; उसका 
न्याय १८४; उसका मनुष्य पर 
दबाव १७९; उसका विकास ९७; 
उसकी अभिव्यक्ति ३५०; उसकी 
उदात्त माँग १७९; उसकी चाहना 
१८०; उसकी योजना २७४; 
उसकी शक्ति १०७; उसके नियम 
१२५, ३१३; उसके पीछे विश्व मन 
१५३; उसमें ईइवर १०९-१०; 
उसमें यु क्ति काअस्तित्व १४८; उससे 
मनुष्य का संघर्ष १६४; उससे 
सामंजस्य का अर्थ १६४; एक यंत्र 
६८; एवं पुरुष ६७; और अभि- 
व्यक्ति १६३; और आत्मा ६७; 
और आदर्श ५६; और दासता १८५; 


४०१ 


और देह २३०; और मन में अन्तर 
१६२; औरमानव जाति १६५; और 
मानवता १८३; क्रमविकास ७१; 
घटक १५५; प्रतिविम्बक शीश ९९; 
मनुष्य की १३७; मानव २३३; 
वादी और सत्‌ का अर्थ ४४; हमारी 
अनुभूति १४४ 

प्रकाश, उसके अधिकारी २३४ 

च्रक्षेपण' ४३, ६५ 

प्रजा और वैश्यकुल २२२; भेद और 
दशा २२२; वात्सल्य और अद्योक 
२०३ (पा० ठि०) 

प्रजातत्त २२३; शासन २२३ 

प्रणव-ओंकार ३२९ 

प्रतिकार ३७० (पा० ठि०) 

प्रतिक्रिया १६८-६९ 

प्रतिमा ४४ 

प्रतिमा, उसमें व्याप्त ईश्वर ४७ 

प्रतिष्ठित प्रज्ञा २४७ 

प्रतीक, उसका अर्थ ४१; उसका महत्त्व 
३८; और ईइवर ४१; और प्रतिमा 
४१; पूजा ४१; प्रतिमा ईश्वर में 
सहायक ४७; मुक्तिमार्ग के सोपान 
४७; वाद ११९, २७२ 

प्रत्यगात्मा १४९ 

प्रत्ययवाद ९६ 

भभु <२, ८७, १ ३१-३२, १८८, १ ९२, 
३१५, ३२७, ३४६, ३५७; अनच्त 
परम पावन ३०८; प्राणसखा ३२७ 
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भगवती सर्वलोकहितेषिगी २७२ 

'भगवतोन्मत्त पुरुष १७ 

भगवत्यूजा और कतेव्यनिष्ठा १८४ 

भगवत्पापष्ति १९३ 

भगवदगीता २२९, २३३ 

भगवदुभक्त १६ 

भगवान्‌ १०, २९, १३६, १४२, 
१४४, १८७, १९४, १९८, २६६, 
२८४, २९२, ३५७; अस्तर्थाती 
१२६; उनके प्रति समर्पण भाव 
३; और ईप्ा १४६; और 
बुद्ध १४६; और शैतान १०२; 
और समर्पण भाव ३; भाष्यकार 
३६२ (देखिए शंकराचार्य); शिव 
३०; सनातन ३५० 

भतृहरिनीतिशतकम्‌ १३६ (पा० टि०) 

भवानी ३४० 

भागवत २१७ (पा० टि०) 

भारत १ २, ४३, ६४-५, ७७, ८५, ८९, 
९३, १०४, १३५, २०४-५, २०९, 
२११४-१५, २४०, २४६, २४५- 
५०, २५३-५५, २६५, २६७, 
२८२, २९०, २९३, २९५, २९९, 
३३७, ३४९, ३५६, ३५९, ३६४- 
६६, ३६८, रे७छ३, २३७५-७७, 
३७९, ३८१; अवोगति का कारण 
३५६; आध्यात्मिकता, उदात्तता, 
भौतिकता का जन्मस्थान ३७६; 
इंग्लेग्ड का अधिकार २१०; उत्तर 
३६४; उसका इतिहास २८१; 
उसका उत्थान ३५८; उसका उहें- 
इय २२५; उप्तका कार्य ३००; 
उप्तका त्याग २९९; उसका पुन्र- 


डण५्‌ 


रुत्थात ३८०; उसका प्रभाव ३००; 
उसका भविष्य २९६; उसका महान्‌ 
आदशे २९४; उसका राष्ट्रीय 
जीवन ३००; उसकी अवनति का 
कारण ३५३; उसकी जीवनी शक्ति 
३५३; उसकी प्रमुख जाति २८२; 
उसकी महिमा २९८; उसकी मिट्टी, 
स्वयं २२८; उसकी वर्तमान स्थिति 
२०५; उसकी विशेषता का अध्य- 
यन १६५; उसकी श्रेष्ठता १०२, 
२९९; और अनुकरण २२८; 
और अन्य देश २७२; और अशोक 
२०३ (पा० ठि०); और आत्मा 
की अभिव्यक्ति २३९; और आत्मा 
संबंधी विचार-प्रसार २३९; और 
उसकी सहिष्णुता १२२०-२१; 
और क्षत्रिय २५६; और क्षत्रिय 
राजा २०४; और मनुष्य प्रवृत्ति 
३२५१-५२; और यूरोप ३७६; 
और राजपूत ३५८; और वर्णे- 
व्यवस्था २८४; और विदेशी भाव 
२२३; और विदेशी शक्ति ११३; 
और वेद ९२; और वेदान्त ८०, 
१५०; और शान्ति २८२; और 
सम्राट अशोक २७४; और सौजन्य- 
ता २९३; गगन २०७; गुग२२२; 
जीवन का उच्चतम सोपान २२२; 
तथा अन्य देश २८२, २९९; दक्षिण 
१५४; दक्षिण, उसके दोष २८५; 
घरती की पवित्रवा २९७; घमें- 
भूमि २४९; धर्म संबंधी उदारता, 
व्यापकता ५७; घर्म सहिष्णुता 
२९३; नवीन और प्राचीन में अन्तर 
२२५-३६; पुरातन संदेश २९७; 
प्रचलित दण्ड २१८; प्राचीन २५०; 
प्रायद्वीप ३५५; भावी संदेश वर्तें- 
मानव को २९७; भ्रमण २६५; 
राष्ट्रीय जीवन-धारा २९९; वहाँ 
की प्रथा १०, ४२; वहाँ के ब्राह्मण 
१०७; वर्तमान २०१, २२२; 


"जज 


॥ पु 


अनुक्रमणिका 


वेदों का पुनरभ्युदय २५५; शासन- 
प्रणाली के दोष २२२; समाज और 
पाइचात्य २२७; सर्वोपरि धर्म 
३५१; साम्राज्य २०९, २२४: 
स्थिति २०५, २०७-८ 


भारतवासी २०७, २२२, २२७, २५०, 


२५४; अज्ञानी २२८; उत्तर 
३६०; उनका जागरण २२४; 
उनकी कल्पना १३; उनकी दशा 
२१९; चाण्डाल २२८; दरिद्र 
२२८; ब्राह्मण २२८ 


भारती ३६५ (पा० टि०) 
भारतीय अध्यात्मशास्त्र ३१७; आदश 


२६७; आधुनिक ६४, २५३; 
आध्यात्मिक संस्कृति ३६६; ईसाई 
पादरी ३७१; उन्तका गवे २८७; 
उपदेशक ४८; कथा ३०; चिन्तन 
३०४; चिन्ता-प्रणाडी २५७; 
जीवन-रचना का प्रतियाद्य विषय 
३००; दर्शन ११३, ११७; दर्शन- 
शास्त्र २५४; दार्शनिक का मत 
प्रकृति प्र. विचार १६२; पक्ष 
१०९; पण्डित २५३; पद्धति २८३; 
परम्परा २५५; पुरुष और स्त्री 
२९०; प्रथाएँ १८५; मत का 
आधार १७०; मस्तिज्क १०९; 
मानव-समाज २८१, २८४, राष्ट्र 
११३ ; वर्ण-व्यवस्था २८४; विचार- 
गगन २५०; विचारधारा २५४- 
५५; विचार-राज्य २५०; 
विश्व-विद्यालय, श५३; व्यवस्था 
२८४; सम्यता २८६; समाज- 
सम्मेलन २८८; सम्प्रदाय ६५; 
साहित्य २५२, २५५; सिद्धान्त 
४८ 


भारवाही पश्मु २१८-१९ 
जाव' ४९; सर्वव्यापी ४९; सृष्टि का 


धपृक्ष्मतम अंश ४९ 


भावकल्पना २७६; क्षेत्र २७४; भिन्न 


प्रतीक ५०; रुद्र ३३४ (पा० टि०); 


विवेकानन्द साहित्य 


विजातीय और सजातीय २२३; 
सुखमय ३३४ (पा० टि०) 

भाषा, अंग्रेजी ६५, २४९; अरबी और 
फ़ारसी २०६; अर्थंकरी विद्या २२५; 
जर्मन २३७ (पा० टि० ); तत्त्व की 
आलोचना २५६; तत्त्वविद्‌ २४९; 
तत््वविशारद २५६; दार्शनिक 
१३८, १७१; द्राविड़ २६५, २९४; 
फ्रांसीसी २३२७ (पा० टि०) 
बंगला २६५; महान्‌ और पवित्र 

९४; विज्ञान २५-६; विज्ञानी 

२८१; वेद २२५; वैदिक १६० 
शास्त्र २८५; शास्त्री ३६१; संस्कृत 
६, ४१, ९०, २०६, २५२-५३, 
२५५, ३७१, ३७३; हिन्दी 
रे६५ 

भाष्य, अर्थ और उसका उद्देश्य ६४ 
(पा० टि०) 

भाष्यकार ६४, ३५७; और अलौकिक 
प्रत्यक्ष ३६९; और आप्त” विषय 
३६९; शंकराचार्य ३३१ 

भास्कर ३३१ (देखिए. सूर्य ) 

भीड़-दण्ड ९० 

भीष्म १९०-९१ 

भुक्ति-मुवित-भक्ति ३२६ 

भुवन-भास्कर ३२८ 

भूतद्रव्य २७८; उसका प्रयोग और 
अर्थ २७७; और मन २७६-७७ 
और विचार २७८ 

भूतनाथ ३३७ 

भूतयज्ञ १० 

भूमव्यसाथर ३३७ (पा० ठि०). 

भूमा ६९ 

भूल-अ्रम-प्रमाद २२३ 

भेद-अभेद ११० 

भेद-बुद्धि, दु:ख का कारण ३५७ 

भोजन, और हिन्दू सिद्धान्त ५ 

भोग-मार्ग ३६१ 

भौतिक क्षेत्र ३७८; पक्ष १२; वाद 
<०, ८३; वादी २७७; वादी और 


४०६ 


अध्यात्म ११६; विज्ञान ११५; 
विज्ञान का अर्थ २७५; शास्त्र ९० 


मंगोलू २५४, २८१; वर्ग २८१ 

मद्रास निवासी ३५९; प्रेसीडेन्सी२८४ 

सध्य एशिया २९४ 

मध्व ६५, ३७०; और द्वैत ६५ (पा० 
दठि०) (देखिए मध्वाचार्य) 

मध्वाचार्य ३५५ 

मन, इच्छा, भावना की ध्यूंखला २७८; 
उसका नियंत्रण ९; उसका सहायक 
पक्ष २६९; उसका स्थूल अभ्यास 
३७; उसकी तीन अवस्था १९४; 
उसके क्रियात्मक परिवर्तेन १६४; 
एक और अनेक १९२; और अभ्यास 
९; और आत्मा १६४; और 
इन्द्रिय ९; और उसकी शुद्धता 
९; और जड़ पदार्थ ४९; और 
देह ८३; और प्रकृति में अंतर 
१६२; और प्रकृति सम्बन्धी 
दाशनिक विचार १६२; और 
भूतद्रब्प २७७; और छक्ष्य १४३; 
और हरीर २५३, २८०; तथा 
महत्‌ ६८; निजी विश्व १४२; 
नियम-बंधनहीत १६२; बुद्धि ३२७; 
भूतद्रव्य का कारण २७६; विकास 
में बाचा ५५ 

मनन १२९ 

मनु! ३७२ 

मनुष्य ७४; अपना उद्धारक १२८; अपना 
सहायक १८७; अपरिणामी आत्मा 
१२९; अभिव्यक्ति-धर्म १५५ ; आत्म- 
निरीक्षण १३७; आदर की खोज 
का प्रयास १३७; इच्छा और कार्य- 
कारणवाद २८०; ईद्वरनिर्मित 
१२६; उपासना की अनिवायंता 
७८; उसका जागरण १२७; 
उसका नियम ३१२; उसका 
निश्चय १२५; उसका छरूक्ष्य 
१८३; उसका श्रेष्ठत्व १२७; 


४०७ 


उसका सर्वोपरि बल १९२; उसकी 
महिमामयी आत्मा २९७; उसकी 
सच्चरित्रता १८४; उसकी हृदय- 
गत मृत्यु १८०; उसके आवश्यक 
गुण १९२; उसके दुःख का कारण 
१३८; उस पर प्रकृति-दवाव 
१७९; और उच्च भाव-जगत 
२५९; और एकाग्रचित्तता १९० 
और कतेव्य-पूर्ति १८६; और 
गुलामी १७७; और प्रकृति १७७; 
और स्वतन्त्रता की भावना २८०; 
करमं-नियामक १२९; कर्म का 
भोक्‍ता १८३; जीवन और परि- 
स्थिति २४५; ज्ञान-प्रकाश का 
भागी १८६; द्वारा आत्मा का 

आश्रय १२८; द्वारा प्रवत्ति पर 
विजय १३९; घर्मोन्मत्त ३७३; 
मित्र और छात्रु १२८; विकास के 
उपाय १८३; सत्य-निष्ठा १८४; 
सफलता का कारण १८४; स्वयं 
बहा १९५ 

मनुष्य का सच्चा स्वरूप ३७५ 

मनुष्य यज्ञ (कर्म का प्रकार) ९ 

मनृस्मृति २०६ 

मनोविज्ञान ६५, ६७; और आत्म- 
निष्ठ पक्ष ९६ 

मनोवैज्ञानिक सिद्धान्त ६८ 

मन्त्र-तन्त्र २०५ 

मिमी” २३६ 

मम्बो-फ़म्बो घ॒र्में ८१ 

मराठा २०७, २२४, 

मलावार १२०, २८६, २७१ 

मसीहा ९१ 

महादेव ३३८; निरोधरूपी ३३९; 
नीलकण्ठ ३४०; योगेश्वर ३३७ 

महान्‌ सिद्धियाँ ३०० 

महानाद ध्वनि ३३० 

महाभारत १८९, २०२ (पा० टि०) 
२९६ (पा० टि०), २८४; आदि 
पर्व २२१ ( पा० टि० ); और 


अनुक्षमणिका 


गीता १८९; महाकाव्य २२९- 
३०; वन पर्व ३७१ (पा० टि०) 

महाभाष्य ३६५ 

महायोगी २७१; अवधूत २६५ 

महाराष्ट्र २२४ 

महासमाधि-दिवस ३२ 

महीघर ३६९ 

महेश २१७ (पा० टि०) (देखिए 
शिव ) 

माँ! ८८, ३३६ (देखिए काली) 

माता २२८, ३४१ 

मातृ प्रेम १५ 

माधवेन्द्र पुरी २६५ 

साध्यमिक २४३ 

साध्व सम्प्रदाय ३६३, ३६६ 

मानव, असीम शक्ति १३९; इतिहास 
की आधारशिला १६७; जाति 
२७४; जाति, उसका अध्यात्मी- 
करण ३०८; जीवन १२; देहघचारी 
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का उद्देश्य २२५; और स्वातन्तव्य 
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३०६; उनका झासन-काल २०६, 
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दृढ़ता १२८; बाल-जीवन की घटना 
१४ (देखिए विवेकानन्द ) 

में नहीं, तू' ७५ 

मैं ब्रह्म हैं ७२, १३३ 

मैक्समूलर १०९, ३०४, २४८; उनका 
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पुरष ७५ (पा० टि०); और 
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यूवेर दि बारशाइना' र४र 

यूरोप ३२३, ११३, १५४, २१९, २२० 
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रणजीत सिंह, पंजाब केसरी ३६७ 

रसायनशास्त्र २६ 

रहस्यवाद २७२ 
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राजदण्ड २९९; दरवार २९९ 

राजपूत २०५, ३५८ 

राजपूताना ३४९, ३६४, ३६७ 

राज महिलाएँ २१४ 

राजयोगी २६२ 

राजराजेश्वर ८९ 
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रामकृष्ण ३४३-४४,२३५८, ३ ६८,३८० 5 
कर्मवीर, धर्म-प्रतिष्ठाता ३४६; 
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और आत्मा की घारणा २४०; 
और नैतिक श्रेष्ठता की घोषणा 
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राष्ट्रीय नियम ३१२-१३; मृत्यु १६५ 


ड२० 
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लामा, सर्वग्रासी २०९ 

लॉस एंजिलिस १२९२, १७५ 

लासेन, पादरी २५२ 

लीडाभमि २५७ 

लथर १९६ 

लेथी २४१; नदी २४१ (पा० टि०) 
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३५७; दुःख की जननी १७८ 
वाह गुर की फ़तह ३६३ 
वाल्डो, एस० ई० २७२ (पा० टि०) 
विकासवाद २८७; और प्रवृत्ति २४६; 
वर्तमान २४६ 
विचार ४९; उसका प्रभाव ८४; 
और नाम-हूप ४८; और भूतद्वव्य 
२७८; और मन २७८; और मन की 
लीक ४३; और शरीर ४९; और 
शाब्दिक प्रतिरूप ४८; जगत्‌ २७७; 
सम्पादन २०२ 
विचारसागर' ३६४, ३७१ 
विज्ञान, भौतिक २६ हे 
विद्या, अपरा १६०, २५०; अर्थकरी 
२२५; और विभव ३०८; छिछली 
१३९; परा २५०; पाक २६६; 
फ़क़ीरो ३०४; बल २०८, र्‌ १७, 
२२१; शव-संरक्षण २३६; शिल्प 
२५५; स्थापत्य २५५ 
विद्वेष, वर्ण २८५ 
विधान ३१० 
विधि, मंत्र-स्तोत्र, संस्कार २७ 
विन्ध्याचल ३५५ 
5९-२७ 


अनुऋम णिका 


“विमोक! ८ 

विराट पुरष २९६ 

विरोचन ३८० 
विलासविषयक घारणा २५९ 
विवर्तताद ६८, ९७ 


विवस्वान २३८ 
विवाह और देशाचार ३६८; और 
समाज-कल्याण २२५-२६; और 


सुख-दुःख २२५-२६; वाल्य' २२७; 
सम्बन्ध २८३ 

विवाहित और ब्रह्मचारी २८९; ऋषि 
२९१; ऋषि, सोमपायी २८९ 

विविधता १०९ 

विवेक और प्रेम १३; और सामान्‍्यी- 
करण २७९ 

विवेकचूड़ामणि २५ (पा० टि०), 
३६२ 

विवेक', प्रथम साधना ४, ७ 

विवेकानन्द, स्वामी १५०, १८९, २९३, 
रे ०२, डे ०८-९, डे १७, ३२०, २३५८, 


३८१ 

विशिष्ट! ३६५ (पा० दि०) 

विशिष्ट वेष्णव सम्प्रदाय ३६६ (पा० 
टि०) 

विशिष्टाह्ेत ६५, ३६४; सिद्धान्त ३६३ 

विशिष्टाद्वैतवादी ३६० (पा०टि०) 

विशेषाधिकार १०५, १०७, २८१,२९०; 
आध्यात्मिक १००-१; उसका दावा 
१०२; और जाति १००; जन्मना 
१०१; जातिसेवा १०१; घन 
१००; निराकरण १११; परि- 
भाषा ११२; वुद्धि १००; संघर्ष 
उन्मूलन १११३ स्थापना के लिए 
१५०८ ड़ 

विद्व, अस्तित्व के उपादान १२४; 
उसमें तीन प्रकार की सत्ता ६७; 
कल्याण २९०; का एकत्व ८३; का 
गोचर रूप १९२; नाम-छप द्वारा 
तनिमित ४७; प्रेम ५१; मन ८५, 
श्प्र 


, विवेकानन्द साहित्य 


विश्वामित्र २०४, २९१ 

विश्वेश्वर १५१ 

विषय और विपयी २३०; भोग १३-४ 

विष्णुस्वाभी ३६६ (पा० टि०) 

वीणापाणि ३२७ 

वुन्दावन ३६३ 

बेंड्ट हाल १५० 

वेण राजा २१७ 

वेद २५, ४१, ६३-४, १ १३, १ १७, 
१३२, २०१ (पा० दटि०), २२५, 
२४१, २८४, २८९, ३६०, ३६४, 
३६१९, ३७२, ३७९ ) अध्वर्यु ३७० 
अनादि अनन्त १५१, ३६९; 
अथवे ३६१ (पा० टि०); आध्या- 
त्मिक जीवन के नियम ३६९; 
ईढवर का प्रामाणिक वचन १६०; 
उसका अर्थ ८९; उसका प्रताप 
१६०; उसकी मान्यता ४३; ऋकु 
११४,२२१,३६१(पा०टि०) ; और 
आत्मा संबंधी विचार १४९; और 
कट्टर वैदिक भार्गी १६०; और 
कर्मकाण्ड का आधार २८९; और 
बंगवासी ३६५; और भारत ९२; 
और यज्ञ २८९; और हिन्दू धर्म 
१४९; दो अंश में विभक्‍त 
६३;-पाठी ९०; प्राचीनतम ग्रन्थ 
१६०; मंत्र ३६१; महात्‌ ग्रन्थ ९०, 
माध्यम से सत्य का उद्घोष १५१; 
यजुर्‌ ६३, ३६१(१४० टि०),३६९; 
वेदान्त ३६३ (पा० टि०) ; शाखाएँ 
१६०; हिन्दू का आदि घर्मग्रन्थ ६३ 

वेद का अन्त' ६३ 

बेदान्त ६४, ७२, ८१, ८९, ९१-२, 
१०४-५, ११७, १५९, २४; 
अभिमत ८०; आजशावादी ७३; 
उदय का इतिहास १५०-५१; 
उद्देश्य १७०; उसका अस्थायित्व 
८०; उसका ईदवर ८७, १८८; 
उसका गुण ७६; उसका दावा 
११९; उसका ध्येय ८०; उसका 


डे१२ - 


निर्भीक सिद्धान्त ९६; उसका 
प्रतिपादन ११८; उसका प्रतिपाद्य 
८३; उसका रूप ७८-८०; उसका 
विचार ८१; उसका समाधान 
१६८; उसकी अपेक्षा १५०; उसकी 
ईदबर-कल्पना ६७ (पा० टि०); 
उसकी ग्रन्थ प्र अनास्था ७९; 
ऐतिहासिक, व्यावहारिक परिणाम 
११७-२१; और आस्तिक दर्शन 
६४-५; और उसका प्रचार ७३- 
४; और ग्रंथ ७९; और ग्रंथ संबंधी 
विचार ७९; और बन्धचन ९७; 
और भारत ८०; और मुक्ति-घोष गा 
११६; और व्यक्ति-विशेष की 
धारणा ७९; और समस्त धर्म २५० ; 
और सांख्य ६७ (पा० ठि०); 
और सामाजिक आकांक्षा ३०१; 
कठिनाई ८०; कथन १६८; केसरी 
३८०; जाति-मेंद-हीन ८९; दर्शन 
६३, ७१, ७, १ १४, १ १७-१८, 
१५०, १७०, ३४६४ (पा० ठदि०), 
३६७, ३७२; दर्शन और निराशा- 
वाद ७२; दर्शन और यथार्थ आशा- 
वाद ७२; दावा, आवुनिक संसार 
पर १५०; दृष्टि १००; द्वारा 
उठाया प्रदन ८५; द्वारा जनतें- 
त्रीय ईश्वर का उपदेश ७९; द्वारा 
पाप, पापी की स्थापना ८१; 
धर्म ३६५; घारणा ८०; भमिराशा- 
वादी ७३; प्रतियादित ईश्वर ८९; 
प्राचीनतम दर्शब ९३, १२०; मत 
६५, ७१, १०३; महत्ता ११८; 
राप्ट्रकाबर्म ८०; रृक्ष्य ८४; 
विख्यात सूत्र ११९; विशिष्ट 
सिद्धान्त ११९; विशेषता ८९, 
११७, १५२; व्यावहारिक पक्ष 
१०२; गउ्याख्याकार का उदय 
१५१; शाव्दिक अर्थ ६३; शिक्षा 
७४, ८२, ९३; संघर्ष केलिए 
स्थान १६५; सम्प्रदायरहित ८९; 


ड१्३ 


सागर ७६; सिद्धान्त ९७, २९६, 
३६७; सिद्धि ९२; सूत्र का भाष्य 
२७० (पा० टि०) ; हिन्दू का धर्म- 
ग्रंथ ६४ 

वेदान्त एण्ड दि वेस्ट १३७ (पा०टि०) 

वेदान्ती, अहत ६७; आधुनिक १७१; 
उत्साही २५७४; उनका उपदेश 
२९२७; उनका कथन १०८; 
उनका मत ६७, ७१; उनकी 
सहिष्णुता २९५; और आध्यात्मिक 
विशेषाधिकार १००) और उनकी 
नीति १२७; और संन्यासी २८७; 
और सांख्य मत ६६-७; नैतिकता 
१०१-२; मस्तिष्क १०९; विचार 

__६८; सच्चा ७५; सत्‌ ६८ 

वेनिस, अर्वाचीन २०८ 

वैज्ञानिक शिक्षा ३५८ 

वेतरणी २४१ (पा० ठि०) (देखिए 
लेथी नदी ) 

वैदिक ऋषि ३७१; कमंकाण्ड ६३ 
(पा० टि०), ३६४; कारू २०५-६; 
क्रियाकाण्ड ३६२ (पा० टि०); 
ज्यामिति का उद्भव १३०; धर्म 
१६०, २७२, २३७२; नाम २८६; 
पशुबल्लि ३५४; पुरोहित २०१; 
भाषा १६०; मन्त्र २०१ (पा० 
टि०); मार्गी १६०; यज्ञ १८९; 
यज्ञ-वेदी १३०; विचार ६४; विद्या 
३६०; सत्य ८९; साहित्य ६३ 
(पा० टि०), ३५५; साहित्यरूपी 
अरण्य' २५६ 

वैधी भक्ति ३६ 

वेभव-विलास २९८ 

वैरागी २६३, ३६७ (प० टि०) 

वैज्ञेपिक ३६२ (पा० टि०); दर्शत 
श५ 

वैश्य २०२, २०९-१०, ३६४; उनका 
उत्थान २१८; उनका प्रभुत्व-काल 
२१८; उसका सूदरूपी कोड़ा २१८; 
उसकी विशेषता २१८; और 


अनुक्रमणिका 


इंग्लैण्ड २०९; और प्रजा २२२; 
और ब्राह्मण शक्ति २०९: और 
राजशक्ति २१८; कुछ २२१; 
शक्ति २०९, २१७ 

वैष्णव साधक ३६७ (पा० टि०) 

व्यक्ति, अज्ञ ३७०;-उपासना ४६; 
उसका मूल्यांकब १८५; उसका 
सत्य और उद्देश्य ३५१; उसकी 
असफलता १९५; उसकी असहा- 
यता १२३; उसकी प्रतीक्षा ३००; 
और अनासक्ति १९३; और 
आप्त विषय ३६९; और उच्च 
सदेश ३००; और जीवन संबंधी 
दृष्टि १८४; और प्रतिक्रिया 
१६८; और भाव १८५; कल्पना 
और शून्य ३११; विकास-प्रक्रिया 
१६१; व्यवहारकुशछल १८४ 

व्यक्तित्व, अपरिणामी, अपरिवर्तनीय 
७६; (देखिए परमात्मा); उसका 
अर्थ ७५, १४१; उसका पुनविकास 
१९३;-वारी १४१; भाव ८३; 
यथार्थ ७६;-वाद ८४; सुरक्षा के 
लिए संघर्ष १४१ 

व्याकुलता और प्रेम २१ 

व्याख्या, उसके चार प्रकार ६४ (पा० 
ठि०) 

व्यापारी, जीवन, धर्म, प्यार, शील के 
१७८ 

व्यायामशाला, संसारस्पी १८७ 

व्यावहारिक जीवत, उसका महत्व 
२६२१ उसकी विशेषता २६ १; उसमें 
आदर्श का अस्तित्व २६१; और 
आदर्श का फल २६१; और आदर्श 
की शर्वित २६१; और मतवाद २६२ 

व्यावहा रिक ज्ञान क्षेत्र ३७९; योग 
रष५ 

व्यास ६४-५; धीवर २२१; सूत्र 
६४, ३६२-६३, ३७० (देखिए 
व्यास देव) 

व्यास देव ३६४ (पा० टि०) 


चिपेेकानन्द साहित्य 


ब्रज ३३२ 
ब्रत-उपवास २२५ 


शंकर २०७, २१५-१६, २९०, ३७०; 
और अद्वेत ६५ (पा० दि०); युग- 
प्रवर्तक, भाष्यकार ३६० (देखिए 
शंकराचार्य ) 

शंकराचार्य ६८, रे५५, ३६०, ३६२ 
(पा० टि०), ३६५ (पा० टि०) 
३६९; और अद्वतवादी २६३; 
और रामानुज ७ 

शक्ति, अति मानवी १८०; उसका 
आधार २२१; उसके काये १०७; 
और आवश्यक दशाएँ २३; और 


मनष्य की दृष्टि ३५२; और 
सत्यनिष्ठा २७९; देव २०२; 
परादेवी १८०; प्रचार २१३; 
भौतिक ५; राज २१८; संकल्प 
१९२; संचय २१३ 

'शक्तिदाता' गुरु २४ 

शतदल ३३१ 


शब्द! ३८, ४७; उससे वस्तु-रचना 
४२; और अवतार ४८; और 
ईसाई मत ४८; योजना २५ 

शब्द-ब्रह्म ४८ 

शमादिषद्सम्पत्ति ३२७० (पा० टि०) 

शरीर १ ०, १४, २२, ३ ५, ३३, ३८-९, 
५९, ७०, ८३२, <७, १ १ १, ११९ 
१२३, १२७, १३८, १४२-३, 
१५२, १९२, १९६; इतर, नश्वर 
१३०, २१३, २३ १, २३४, २३८- 
३९, २५२, ३२८०; उच्चतर १३०, 
१५६; उसकी अनश्वरता १४६; 
उसकी निस्सारता और भय की 
स्थिति ३९; उसकी पूजा ४६;और 
आत्मा १४४; और इन्द्रिय १२९; 
और भय की स्थिति ३९; और मन 
४, ४८, ६६, १५७, १६३, १६८, 
२८०; और विचार ४९; और 
सृष्टि ४९; घूणित चक्त १४०; 


४४ 


घारण १४४; पिजर १९३; भौतिक 
१०७, २३७, २४१, ३८०; 
मरणधर्मा १३०; मानव ३१३; 
रक्षा ७५, २१६; रथ १९४; 
राज २१४; घिज्ञान, दाशंनिक 
२४१; विश्व १४२; संबंधी विचार 
२३५; समाज २२१५-१६, २२५; 
स्थूल २६९ 

शव-सं रक्षण की विद्या २३६ 

शशघधर ३३३ 

शशांक ३२३ (देखिए चन्द्र ) 

शशि ३३१ 

शस्त्र-बलू २८३ 

शांत अवस्था, उसकी विशेषता १९४ 

शाकुन्तल २५२, रेप४ 

शावत्त २९४ 

शान्ति, उसके उपास्क २८२; और 
प्रम ३२८० 

शान्ति के मीनार २४० 

शापेनहॉवर और इच्छा का सिद्धान्त 
१७१; और पनज्जन्म-सिद्धान्त २४१ 

शारीरक-भाष्य ' ३६९ 

शारीरक-सूत्र ' ३६४ 

जशाइवत शान्ति १२७; सत्य ३१८ 

शासन-पद्धति, गणतांत्रिक २०४; स्वा- 
यत्त २०४ ४ 

शास्त्र गति, रसायन २६ 

शिकागो नगर ३४९ 

शिक्षा, उसके ग़लत तरीके ५५; दीक्षा 
४९, २९८; घर्म ५५; बामिक 
२८; यथार्थ २६; वैज्ञानिक ३५८; 
स्वयं ५५ 

शिक्षाष्टक ५१ (पा०टि०) 

शिरोमणि (मनीषी) ३६५ 

शिल्प कला २१४; विद्या २५५ 

शिव ९३, १९२, ३३७; राजहंसरूपी 
२३९; संगीत ३३७; सनातन 
रे२० 

जिवस्तोत्रम्‌ ३३८ 

शिवोहहम्‌ ३८० 


डर्प्‌ 


शिष्प ५०; उसकी आवश्यकता २५; 
उसके लक्षण २५ 

'शुद्ध-आहार' ७ 

शुभ १९३, २९९; अप्रत्यक्ष ३०२; 
और जशुभ १९१, १९३, २९७ 

शुभाशुभ ३२४ 

शूकर जीवन ८२; देह ८४; प्रवृत्ति ८४ 

शकरावतार ८२ 

शूद्दर २०२, २१०, २८६; उनका 
'जिद्वाच्छेद शरीर-भेद!” २२४; और 
स्वजातिद्वेष २१९; कुल २१८- 
२१; जाति २२० 

शुन्य! ४४, ४८ 

शन्यवादी ४४, २४३ 

शंतान १८१; अँधेरा, झूठ ८५; और 
गुप्त सभा ५७; और ब्रह्म ३८० 

शैल्ोपदेश' १८, २६, ३३ 

शैव ३६४ 

इमशान घाटी २३७ 

स्यामा २९४, ३३१ (पा० टि०), 
३३५; माँ ३३४ (पा० टि०) 

श्रद्धा ३७० (पा०टि०); और भक्ति 
२९ 

शवण १२९ 

श्री भाष्य ३६३ (पा० टि०) 

श्रीमद्भागवत २२९१ (पा० टि०) 

श्री रामकृष्ण-आरब्रिकम्‌ ३४५ 

श्री रामक्ृष्णप्रणाम : ३४६ 

श्री रामकृष्ण-स्तोत्रमू ३४२ 

श्री सम्प्रदाय २६३ 

श्रुति ३६३०-६२; ३६४; उसका अथे 
६३ (पा० टि०) 

श्रेय १३०; मार्ग १३१ 

श्रीत और स्मात॑ ३६४ 

रवेताइवतरोपनिषद्‌ १३० (पा० टि०) 


संकर जाति २८३ 

संकल्प शक्ति १९२, १९४ 

संगीत, उसका प्रभाव ९; मधुर २१४ 
संघर्ष और समाधान २९८ 


अनुक्रमणिका 


संत निश्चलदास ३७१; पॉल ५९ 
संदेहवादी निबंध २४३ 
संन्यास १९२; आश्रम ३६६; उसका 
अथ १९३; तपस्या नहीं १९३; 
दीक्षा ३६५; मन का १९३ 
संन्यासिनी २९१ 
संन्यासी १३५, २५३, २६३, २६५- 
६६, २८८, २९०-९२, ३५७, ३६३ 
(पा० ठ० ), ३८०; उनकी कोटियाँ 
२८८; और गृहस्थ २९१; और 
घमं समाज २०४; कैथोलिक २९२; 
जाति २९१; तथा ज्ञानमार्गी 
१८९; नागा २०४; पथमस्रष्ट 
२९१; बौद्ध २८८; भगवान्‌ का 
सैनिक २९२; विशेषज्ञ २९२; 
श्रद्धालु २९२; सच्चा १९८; सम्प्र- 
दाय ३६५ (पा० टि०); सामान्य 
१९८; सैनिक वृत्ति २८८; हिन्दू 
२८८ 
संवेदन-शक्ति १४ 
संसार, इतिहास १९५; और ईसा, 
बुद्ध १९३; मिथ्यापन २१ 
संस्कृत, उसका महाकाव्य २२९; कहा- 
वत १५५; चतुष्पाठी २१३; दर्शन 
३७५; भाषा ६, ४१, ९०, २५२- 
५३, २५५, ३६३ (पा० दि०), 
३७१, ३७३; भाषी २८७; भाषी 
जाति और सभ्यता २८६; विद्धत्ता 
र५२; व्यक्ति २५९; शब्द ३०३; 
शिक्षा २५४, ३५५; साहित्य ६४, 
२५०, २८६ 
संहिता ३६०, ३७०; भाग ६४ (पा० 
टि०), ३६४ 
सक्रेटिस १०९ 
सखा के प्रति ३२३ 
सच्चिदानन्द ७०, ३१४; स्वरूप १२७ 
सती ३३२९ (दक्ष-कन्या ) मै 
सत्‌ ६६; और जगत्‌ ६८; और विभिन्न 
बाद ४३-४४; तत्त्व २९८; ५9 
१४; साहब रे६४; स्वरूप ६ 


कि 
या 


री 


। 


विवेकानन्द साहित्य 


रातू-चित्‌ू-आनन्द ७२, ३१४ ३६३ 
(पा० ठि 9 ) 

सत्ता का स्वरूप १२४ 

सत्य १०; उसका श्रवण और मनन 
१४५; उसकी सार्वेभौमिकता 
१६४; उसके अधिकारी २३४; 
उसके प्रति उत्कूट प्यास २३३; 
उसके लिए सत्य १३१; और शोध 
२३४, चरम १३१; जगत का 
मूलाधार २१६; दर्शन ८२; द्वारा 
बड़े पाठ की सीख १७५ ; निरपेक्ष ५३; 
निरमेक्ष-सामेक्ष ५३ ; विभिन्न दुृष्टि- 
बिन्दु ५३; शाइवत ३१८; शुद्ध 
और प्राप्ति, चेप्टा २५८; सनातन 
३८० (पा० टि०) ; सार्वभीम ११५; 
सिखाने की शर्ते १३१; स्वयंप्रकाश 
स्वयंसिद्ध २४ 

सत्यकाम जाबारू २२१ 

सत्यमृ-शिवमू-सुन्दरम्‌ ३१५ 

सत्त्त २०८ 

सत्त्वगुणी पुएप २१० 

सदग्रंथ ९ 

सनातन, उत्थान और पतन ३५०; 
धर्म ३५८, ३६१, ३६८; भगवान्‌ 
३५० 

सभ्यता, उसका अर्थ १९५, २५९; 
विदेशी नक़छ में २१९ 

समत्व १०३; भाव ३५७ 

समन्वय की शक्ति २९३ 

समभाव ३०८ 

समवाय ३६२ (पा० टि०) 

समप्टि और व्यप्टि २१६; पक्ष, उसकी 
घोपणा २८० 

समाज, उसकी विशेषता २१६; रूपी 
कुम्भकर्ण ३७६; शरीर २१५, 
२१७ २२५; सुधार २९०, ३७५; 
सुधारक २१९१-९२; सुवार-केन्द्र 
२५ 

समाज-सम्मेलन” २८८-८९ 

समाधान ३७० (पा० टि०) 


१६ 


समाधि २२५, ३२३४ अवस्था १९०; 
मग्त ३४६; मन्दिर २१३ 

समुद्री डाकू २८१ 

सम्प्रदाय, ईसाई ५२, ७७; उसका 
गुण ४२; उसके प्रकार ३६५7 
(पा० टि०); उसके विभिन्न तरीके 
५२; और ईइ्वर संबंधी वा रणा ४३; 
और वैमनस्थ २४७; चैतन्य २६५; 
जैन ७८; दादूपंथी ३२७१; नानक- 
पंथी ३६३ (पा० टि०); पुन- 
रुत्थान ३२७४; माध्व ३६६; वादी 
६४; वामाचार १५४; बंष्णव 
३६६ (पा० ठि०); सम्पूर्ण ३६६ 

सरस्वती ३५८, ३६५ (पा० दि०) 

सरितावासी २८१ 

सर्जन” २४० 

सर्य यज्ञ और जनमेजय २०२ (पा० 

० 

सर्वव्यापिता' ३० 

सर्वव्यापी प्रेम! ३० 

सर्वशक्तिमत्ता' ३० 

सर्वश्रेष्ठ आत्मा ३५५ (देखिए बुद्ध) 

सर्वेश्वरवाद ६८, ९६ 

सवरिरॉयन, पण्डित २८६ 

सविकल्प वोधच ११०-११ 


. ससीम ३०५; उसकी जानकारी २३१ 


सह-अस्तित्वमान ११९ 

सहज ज्ञान ५९; प्रेरणा ५८ 

सहानुभूति १८३ 

सहायवा ८, ८५, १८८ 

सहारा (मस्भूमि) २९ 

सांख्य ६४, ६८; उसका मत ६७३ 
उसका मनोविज्ञान ६७; उसका 
विचार ६६; उसकी पुरुष-कल्पना 
६७; कपिलप्रणीत ३६२ (पा० 
टि०); दर्शन ६५-६; मतानुयायी 
१७१; मतानुसार ४९ 

साखी (भजन) ३६४ 

सागर ३६५ (परा० टि०) 

साधन, उस पर ध्यान १७५; और 


४१७ 


चित्त-शुद्धि ३७०; और साधक 
२३१७; और साध्य १७५; चतु- 
प्टय ३७०; भजन ३२६, ३६७ 

सानन्‍्त 4 ६, १२ ३-२४, १२६, १२९; 
अंश ३१३ (नाशवान ) 

सापेक्ष अनुभव ५३; और सत्य की 
अनेकता ५३ 

सामगान २०४ 

सामन्त ७८ 

सामाजिक नियम ३१२; संगठन 
३७५; सुधार २८९-९० 

सामान्यीकरण और ज्ञान २७२ 

साम्य ३५६; तिगुग का ३५०; भाव 
१०३, ३२५६-५७; लाभ ३५० 

साम्यवाद २१६ 

साम्यावस्था ३०७, ३१५, ३५० 

सायण-भष्ष्य २५६ 

सारथि-कुल २२१ 

सार्बजनिक जीवन १८५; सभा १८५ 

सार्वभोम नियम ३१२ 

सालोमन का महागान ३०६ 

सावरक्रौट' ५ 

सावित्री २२५, २२८ 

साहब! ३६३ (पा० टि०) 

सिकन्दरिया ४८ 

सिक्‍ख ३६३; गुर १९६ 

सिद्ध पुष्प १७८ 


सिद्धान्त और दृढ़ता २४८ कु 


'सिद्धान्त-दीपिका २८५ 

सिद्धि-लाभ रे४२ 

सीजर, सम्राट २९४ 

सीता २०२, २२५, २२८, ३०६, रे४३ 

सीदियन २८१ 

सुख, उसकी खोज और प्राप्ति ३११, 
और दुःख की शक्ति ३११; तथा 
दुःख का स्वीकार ३११; पदाथ- 
मूलक ३११; भोग ९; मानसिक 
३११; वनमाली रेश्४ड (पा० 
टि०); शारीरिक ३११ 

सुखमय भाव! ३३४ (पा० टि०) 


अनुक्राणिका 


सुधारक कारावास १३४ 
सुधार ३५६; धर्म में ३५५ 
सुन्दरदास, राजशिष्य ३६४ 


सुमात्रा २८१ 

सुमेरी २०८ 

सुरलोक ८० 

सूफी २३४ 

सूर्य १७, २४, ५३, ९८, ११५, १२३, 
१२९, १३१, १४०, १४५-४६, 


२०२, २२५, ३२३, ३२८, ३३३ 
(पा० टि०), ३७२; अस्तित्व 
१२३; उसके अस्तित्व का कारण 
१२८; एक दुष्टान्त ५३; और 
चन्द्र ३२७; किरण ३३३ (पा० 
दि०); चर्र ३१५, ३२८, ३७९; 
वंशी राजा २०३ (पा० टि०) 
(देखिए अग्निवर्ण ) 

सुष्टि ४८; उसका भाव! और ईश्वर 
४९; और हशरीर ४९; और 
सिद्धान्त ३६९; वाद ६५ 
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